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पहली आवृत्ति ३००० 


प्रकाशकका निवेदन 


आर्थिक और औद्योगिक जीवनसे सम्बन्धित प्रदनों पर गांधीजीकी 
रचनाओंका श्री व्ही० बी० खेर द्वारा सम्पादित यह संकलन प्रकाशित करते 
हुमे हमें बहुत खुशी होती है। दुनियामें और अपनी पंचवर्षीय योजनाओंके 
हारा सरकारने जो औद्योगिक और आशिक नीति अपनायी है अृसके कारण 
खासकर हमारे देशमें आजकल जिस विपयका बहुत महत्त्व है। अिसलिओ जिस 
संग्रहका प्रकाशन बहुत समयोचित है और हम आशा करते हैँ कि जिस पुस्तकसे 
अुन लोगोंकी अंक वड़ी आवश्यकताकी पूर्ति होगी, जो जिस सम्बन्धमें राष्ट्र- 
पिताके विचारों और आवश्ञोको जानना चाहते हैँ और ब्ुनके अनुसार 
योजना करना चाहते हैं। 

वैसे जिस विपय पर हमारे द्वारा प्रकाशित यह पहली पुस्तक नहीं है। 
गांधी-साहित्यके पाठक जानते हैं कि अिस विशाल और महत्त्वपूर्ण विषय पर और 
जिसके विभिन्न पहलुओं पर हम अभी तक काफी पुस्तकें प्रकाशित कर चुके 
हैं -- जैसे, सेंट परसेंट स्वदेशी, खादी : क्यों और कैसे, हमारे गांवोंका पुननािर्माण, 
अहिंसक समाजवादकी ओर आदि। अिस संग्रहकी विशेषता यह है कि यह जिस 
प्रशनके सारे पहलुओंको ओक सुनियोजित क्रमके अनुसार ओक ही पुस्तकमें भुपलब्ध 
कर देता है और भुसका सम्पादन अत्यंत योग्यतापूर्वेक जैसे ढंगसे किया गया 
हैं कि सामान्यतः आधुनिक दुनियाके और खासकर भारतके सामाजिक-आ्थिक 
और औद्योगिक सवाल पर गांधीजीके विचार हमारे सामने विलकुल स्पष्ट 
हो जाते हूँ। 

पुस्तकके परिश्रमी संपादकनें जिस विषय पर गांवीजीके विचारोंको ओअेक- 
साथ और सुसम्पूर्ण रूपमें पेश करनेके लिओ जो सामग्री जिकदट्ठी की वह वहुत 
ज्यादा थी, जिसलिओ यह ज्यादा अच्छा समझा गया कि असका ठीक ढंगसे 
विभाजन कर लिया जाय और असे खंडोंमें प्रकाशित किया जाय। विद्वान 
सम्पादकने यह कार्य वहुत अच्छी तरह कर दिया है। 

सारी सामग्री अठारह विभागोंमें वांद दी गयी है और चुने हुओ अंश प्रत्येक 
विभागमें ओेक निश्चित क्रमके अनुसार रखे गये हैं! जिसके सिवा, विद्वान सम्पादकने 
ओेक लम्बी भूमिका लिखकर जिन सव विभागोंकी सारी सामग्रीका सार 


रे 


डं 


और गांघीजीके विचारोंकी ओक स्पष्ट तसवीर दे दी है। ये अठारह विभाग 
अनकी अआपयुक्तताके अनुसार तीन खंडोंमें बांट दिये गये हैं, जिनकी पृष्ठसंख्या 
कुल मिलाकर करीब ८००* हो गयी है। 

पहले खंडमें गांधीजीकी आर्थिक और औद्योगिक विचारधाराके वुनियादी 
सिद्धान्तोंका विवरण है। जिस पहले खण्डमें सम्पूर्ण संग्रहके पहले चार विभाग 
आ जाते हैं। 

गांधीजीके अनुसार, स्वदेशी अपने पड़ोसीके प्रति मनुष्यका कर्तव्य बताने- 
वाला सिद्धान्त है। जिस दृष्टिसे देखा जाय. तो यह सिद्धान्त मनुष्यके आथिक 
धर्मका निरूपण करता है। आथिक और औद्योगिक संघटनका सही ढांचा, 
आथिक ज्त्ता और अआत्पादनका विकेन्द्रीकरण, खादी और ग्रामोद्योग आदि 
विषयों पर गांधीजीके विचारोंका स्रोत यही बुनियादी सिद्धान्त था। गांधीजीके 
दर्शनके अिस व्यापक पहलू और खादी तथा ग्रामोद्योग आदि अंसकी 
निष्पत्तियोंका संग्रह संपादकने दूसरे खण्डमें किया है। जिस दूसरे खण्डमें 
अगले सात विभागोंका समावेश हुआ है। 

जिस समस्याका सारा विवेचन पदिचिमी अआद्योगवादकी पृष्ठभूमिमें किया 
गया है। आजकल हम सब यह स्वीकार करने लगे हैं कि यह पश्चिमी 
अद्योगवाद आथिक जीवन और आर्थिक संघटनका भेक बहुत ज्यादा केन्द्रीकरणकी 
दिशामें ले जानेवाला सिद्धान्त है। और जिसमें कारणभूत हैं आधुनिक विज्ञान, 
यंत्र-विज्ञान, साम्राज्यवादी व्यापार और व्यवसाय तथा राजनीति। ब्रिटिश 
शासनमें आथिक और औद्योगिक संघटनकी जिस प्रणालीका--जों अपनी 
अनोखी समस्याओंको जन्म देती है --- हमने काफी अनुभव लिया है। गांधीजीने 
जिन सव समस्याओंको भी छुआ है और सत्य तथा अहिंसाके अपने जीवन- 
दर्शनके अक हिस्सेके तौर पर सत्याग्रहके अपने अनुपम शस्त्रका प्रयोग 
अन पर किया है। आनके विचारोंका यह हिस्सा जिस पुस्तकके तीसरे खण्डमें 
संगृहीत हुआ है, जिसमें बाकी सात विभाग हैँ। 

अिन तीनों खंडोंमें से प्रत्येकके साथ अुसकी अपनी सूची जोड़ दी 
गयी है। प्रत्येक खण्डमें पृष्ठोंकी गिनती अछूग-अछूग हुओ है। 
ध संग्रहका यह सारा काम संपादकने शुद्ध प्रेमकी भावनासे किया है और 
अिसमें अुनके कुछ कीमती वर्ष खर्चे हुओ हैं। भुन्होंने जिस विपय पर गांधीजीके 


# जतये परिव्धित संस्करणमें पुष्ठसंख्या करीब ९०० हो गयी है। 
यह हिन्दी अनुवाद सितंवर १९५९ में छपे नये संस्करणका ही है। 


प्‌ 


विचारोंका वैज्ञानिक अध्ययन करनेका निवचय किया और जिसके छिये 
आवश्यक अनुसंवान-कार्यकी लेक बौजना वनायी। अुसका परिणाम अब बिस 
पुस्तकके रूपमें भेंट किया जा रहा है। श्री शंकरछाल वैंकरने पुस्तकके लिखें 
प्रस्तावना लिखनेकी मेहरवानी की है, जिसके लिखे मैं अुनका क्ृतज्ञ हूं। में श्री 
- व्ही० वी० खेरकों भी वन्यवाद देता हूं कि अन्होंने अपने सुदीर्घ अव्ययनका 
यह फल प्रकादनके लिखे नवजीबन ट्रस्टकों सॉँगा । हम यह पुस्तक जिस 
आाशासे प्रकाशित कर रहे. हैं कि हमारे राष्ट्रीय पुन्निर्माषकी आजकी 
स्थितिर्में हमारे लिओ और ओेक हद तक दुनियाके छिम्रे भी--- जो, अनजाने 
ही सही, झान्तिकी अर्थ-व्यवस्थाकी खोजमें है -- यह अुपयोगी सिद्ध होगी ।* 
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# प्रथम अंग्रेजी संस्करणका निवेदन । 





आभार-प्रदर्शन 


' आथिक और औद्योगिक जीवन --- भुसकी समपघ्यायें और हल ' का यह 
पहला भाग गांधीजीकी कल्पनाके अहिंसक समाजवादके लक्ष्य और असके 
मार्गका वर्णन करता है। दूसरे भागमें गांधीजीकी आर्थिक शिक्षाओंका वर्णन 
है। तीसरे भागमें खेती और अुद्योगसे सम्बन्धित समस्याओं पर अतके विचार 
पेश किये गये हैं। अुनकी जिन रचनाओंमें हमें गांधीजीके तत्सम्वन्धी 
सिद्धान्तोंका और जिन सिद्धान्तोंको व्यवहारमें कैसे तारा जा सकता है तथा 
हमें जिन समस्यथाओंका सामना करना पड़ रहा है अुन्हें हल करनेमें अुनका 
प्रयोग कैसे किया जा सकता है, जिस प्र॒इनका अत्तर भी मिलेगा। संक्षेपमें, 
वे हमें अपने आथिक आदरशोंकी झांकी भी कराते हैं और अन्हें मूतिमान 
करनेके अपाय भी बताते हैं। 

गांधीजीके अपने लेखोंके सिवा, अनके भाषणों या मुलाकातियोंके साथकी 
अनकी वातचीतके दूसरे छोगों द्वारा दिये गये विवरणोंका भी समावेश जिस 
पुस्तकर्में किया गया है । जिन लेखोंके मूल शीर्षक हमेशा आस-अुस लेखके 
मुख्य वक्‍तव्यको प्रगट नहीं करते थे। वे प्रायः अमुक तात्कालिक प्रइनकी ही 
सूचना करते थे। अतः कओ जगह मैंने मूल शीर्षक बदल दिये हैं। 

मैं श्री शंकरलालभाओ बैंकरका, जिन्होंने अिस पुस्तकके संकलनमें मेरा 
मार्गदर्शन किया है, बहुत कृतज्ञ हूं । गांवीजीकी राजनीतिक लछड़ाअियोंमें, 
चरखा-प्रचारमें और अनके द्वारा मजदूरोंके हितके लिओे किये गये काममें वे 
गांधीजीके अत्यंत पुराने और निकठ्तम साथियोंमें से हैं | वे यंग जिडिया 
पत्रके पहले प्रकाशक थे । वे अहमदाबादके कपड़ा-मजदूर संघके संस्थापक- 
सदस्योंमें से हैं और आज भी मजुसके पीछे रही हुओ सच्ची शवित वे ही 
हैं । गांधीजीने ओऑनन्‍्हें अखिल भारत चरखा-संघका पहला मंत्री चुना था। 
जिन पदों पर काम करते हुओ अन्हें गांधीजीके विचारोंकों समझने और 
आत्मसात्‌ करनेका अद्वितीय अवसर मिला। जिस पुस्तकके लि प्रस्तावना 
लिखकर अन्होंने मुझे बहुत अुपकृत किया है। 

नवजीवन ट्रस्टके व्यवस्थापक श्री जीवणजीभाओ देसाओने मुझे यंग 
अडिया” और “हरिजन ' की फाञिलोंका अुपयोग करनेकी सुविधा दी; भुसके 


| 
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लिओे मैं अुनका अृणी हूं। मेरी पत्नी जिन्दिरानें भूमिकाकी नकल करनेमें 
मुझे जो सहायता दी, ओुसके लिओे मैं असे भी धन्यवाद देता हूं। 

जी० ओ० नटेसन ओण्ड कं० ने मुझे  स्पीचेज़ अण्ड राजिटिग्ज ऑफ महात्मा 
गांधी ” ( चौथा संस्करण) से जिच्छानुसार अुसके अंश आुद्धृत करनेकी अनुमति 
दी। अनकी यह सहायता में सधन्यवाद स्वीकार करता हुं। में श्री डी० जी० 
तेंदुलकरको अनकी पुस्तक महात्मा ' खंड १, २, ३ और ४ से अुसके अंश अद्भुत 
करनेकी अनुमतिके लिओ, श्री अस ० राधाकृष्णन और अनके प्रकाशकों, जॉज, अेलेन 
ओण्ड अनविनको ' महात्मा गांधी -- भेसेज़ ओण्ड रिफ्लेक्शन्स ऑन हिज़ लाभिफ 
ओण्ड वर्क ” में से भुसके अंश अद्धृत करनेकी अनुमतिके लिओ और मि० विन्सेन्ट 
शीन तथा अनके प्रकाशकों, केसेल ओण्ड कं० लि० को लीड काजिन्डली लाजिट 
में से असके अंश अद्धृत करनेकी अनुमतिके लिओ धन्यवाद देता हूं । मैं ' मॉडर्न रिव्यू ! 
का अुसके अक्तूबर १९३५ के अंकसे ओअक अंश अद्धत करनेकी अनुमतिके लिओ 
और “अमृतवाजार पत्रिका” का अुसके २ अगस्त, १९३४ के अंकसे ओक अंश 
जुद्धृत करनेकी अनुमतिके लिओे आभारी हूं। 


बम्वओ, २७ जून १९५६ व्ही० वी० खेर 


शरस्तावना 


किसी महापुरुषकी महत्ताका सही माप परवर्ती पीढ़ियों पर असक्रे 
जीवन और अुसके विचारोंके प्रभावमें दिखता हैं। हम गांवीजीको जिस 
कसौटी पर परखें तो हमें यही कहना होगा कि वे युग्र-युरुष थे; 
अपने य्रुगके निर्माता थे। समयके साथ अुनके विचारोंके प्रभावका विस्तार ही 
हुआ है। भारतमें और दूसरे देशोंमें भी अधिकाविक छोग थ्िन विचारोंकी 
ओर आक्ृप्ट हो रहे हैं। हमारी राष्ट्रीय और वैदेशिक नीतिका प्रेरणा-न्नोत 
अुनकी शिक्षायें ही हैं। छेकिन यह भी सच है कि हम अभी भी सर्वोदिय 
समाजकी या सच्चे कल्थाण-राज्यकी भुनकी कल्पनासे वहुत दूर हैं। जितिहास 
वतायेगा कि किस तरह हमें अपना यह अद्ेश्य प्राप्त करनेके पहले प्रेरणा और 
मार्गदर्शनकी खोजमें, वार वार जिस महान शिक्षकके ही पास आना पड़ेगा। 
अच्होंने अनेक समस्याओं पर गहराओसे विचार किया था और अनमें से 
कओ पर प्रत्यक्ष प्रयोग भी किये थे। जिन परिणामों पर वे पहुंचे अन्हें 
अुन्होंनें अपने जीवनमें साववानीके साथ अुतारा था और अपनी विविध प्रवृत्तियोंके 
द्वारा प्रभावकारक ढंगसे दुनियाके सामने अुन्हें पेश किया था। जाहिर है 
कि भनुष्यके बुनियादी सवालों पर ओआनके ये विचार हमारे छिग्रे बहुत महत्त्व 
रखते हैं और अुनका अव्ययन सबके लिओे अवद्य लाभकारी सिद्ध होगा। 

गांधीजी मूछत: कर्म-परायण व्यक्ति थे। सार्वजनिक का्ंके क्षेत्रमें ओन्होंने 
प्रवेश किया तबसे अपने जीवनका प्रत्येक क्षण ऑुन्होंने दरिद्र-तारायणकी सेवामें 
लगाया। समाजके जिस दलित वर्गके साथ संपूर्ण तादात्म्य साधकर तथा 
घनिप्ठ संपर्क और अनवरत प्रयत्नके द्वारा ओन्होंने जन छोगोंकी चेतनाको 
जगाया तथा अन्हें न्याय और जीवनकी सुख-सुविवाओंकी प्राप्तिके लिओओे 
कोशिश करनेकी ताकत ओर हिम्मत दी। वे जीवनकी वास्तविकताओंसे 
प्रेरणा ग्रहण करते थे, छोगोंकी शक्ति और ओआुनकी कमजोरियोंका, धर्मके 
प्रति अुनकी स्वाभाविक रुचिका और सृप्टिके झाइवत नियमोंमें अुनकी 
निष्ठाका विचार करते थे और थ्षिस तरह अन्हें आचार-वर्नके स्वाभाविक 
नियम प्राप्त हुओ थे। वे जीवतको आुसके समग्र रूपमें देखते थे, खंडोंमें 
नहीं; और जिसलिके अऑन्होंने हमें जीवनके सारे विविव पहलुओं पर नेतृत्व 

हम 
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प्रदान किया है । अपने आश्रमके अन्तेवासियोंके लिओभे अुन्होंने जो नियम 
निर्धारित किये थे, अनमें हमें अुनके वुनियादी आदर्शोका मर्म मिलता है। 


अनके आथिक और राजनीतिक विषयों पर लिखे गये लेखोंके अध्ययनसे 
हमें अुनके अुन सामान्य विचारोंका पता चल जाता है, जो जीवनके विविध 
प्रश्नों पर अनके मतामतोंके मूलमें निहित हैं। परिस्थितियोंके अनुसार वे अन 
पर कहीं कम और कहीं अधिक जोर देते दिखेंगे, लेकिन अुनके अिन आधारभूत 
विचारोंका स्रोत अक ही है--पीड़ित मानवताके प्रति अुनका गहरा और 
सक्रिय प्रेम तथा सत्य और अहिंसाके बुनियादी सिद्धान्तोंमें भुतकी यह अविचल 
निष्ठा कि अपने अद्वेश्योंकी प्राप्तिके लिझे अकमात्र विहित साथन ये ही हैं। 


गांधीजी जन्मजात आशावादी थे। और अनका मानव-प्रेस पापीका 
भी बहिष्कार नहीं करता था। कारण, वे मानते थे कि कोओ भी मनुष्य 
स्वभावसे दुष्ट नहीं होता; वह सिर्फ अपनी परिस्थितियोंका या वातावरणका 
शिकार होता है। अुन्होंने छोगोंकों मनृष्यमें रही हुओ बुराओ और मनुष्यमें 
भेद करना सिखाया। भिसीलछिओे अन्होंने जहां भेक ओर छोगोंको विदेशी 
सरकारसे असके अत्याचारोंके खिलाफ लड़नेके लिओ अत्साहित किया, वहां 
दूसरी ओर शासनाधिकारियोंके प्रति आदर और सद्भाव रखना भी 
सिखाया। राजाओं, जमींदारों और अमीरोंके प्रति भी आअुनका जैसा ही रुज़ 
था। वे अनके दुरभिमान तथा सत्ता और अधिकारके प्रदर्शनकी कड़ी टीका 
करते थे, लेकिन अुनके साथ मित्रताका नाता जोड़नेमें ओन्हें कोओ संकोच 


नहीं होता था। 


लोग ऑन्हें मुख्यतः राजनीतिक नेता, आध्यात्मिक विचारक और रचता- 
त्मक समाज-सुधारकके रूपमें ही पहचानते हैं। यह वात बहुत कम छोग जानते 
हैं कि अयोगों और मजदूरोंसे सम्बन्धित समस्याओंसे भी अुनका गहरा सम्बन्ध 
रहा था। जिस क्षेत्रमें गांधीजीके योगदानका विदेशोंमें लोगोंको बहुत ही कम 
ज्ञान है। यह पुस्तक जिस अज्ञानको दूर करनेमें बहुत अपयोगी सिद्ध होगी। 


संपादकने जिस पुस्तकके तीन खंडोंमें सामाजिक-आरथिक और ओऔद्योग्रिक 
सवालों पर गांधीजीके विचारोंका संककन करके जनताकी और खासकर 
गांधीजीकी शिक्षाओंके अध्येताओंकी बहुत कीमती सेवा की है। अऑन्होंने पुस्तककी 
रचना जिस विषयसे सम्बन्धित गांधीजीके लेखोंके विवेकपूर्ण अध्ययनके बाद 
की है और वह आन सब लोगोंके लिजे बहुत अपयोगी मार्यदर्शिकाका काम देगी, 


११ 


जैसा कि संपादकने अपनी भूमिकामें कहा है, “गांवीजीके विचारोंके साथ 
अज्ञानके कारण प्रायः बहुत अन्याय किया जाता है।” यहां गांधीजीके जिन 
लेखोंकों व्यवस्थित रूपमें जिस तरह पेश करनेका प्रयत्न किया गया है, 
जिससे कि लिस विपयके विविव पहलुओं पर अुनके विचार स्पप्ट रूपसे 
सामने आ जायें और पाठक अन्हेँ आसानीसे समझ सकें। गांवीजी अत्यंत 
गतिशील पुरुष थे। बुनके जीवनमें हम निरन्तर विकास करते रहनेका 
गुण देखते हैं। बुनके विचारोंमें समय समय पर परिवर्तन हुआ दिखता हैं, 
यद्यपि जीवनके बुनियादी सिद्धान्तोंमें शुनकी निप्ठामें न तो कमी कोओी 
परिवर्तन हुआ और न अआुसमें कभी कमी आयी। जिस संकलनमें लेखोंको 
जिस क्रमसे सजाया गया हैं बुसके कारण अपने जीवन-कालमें विविव 
प्रवृत्तियोंके दरमियान गांवीजीके विचारोंमें होनेवाले जिस विकासको पाठक 
आसानीसे देख सकेंगे। 

श्री खेरने अत्यंत परिश्रमपूर्वक पाठकोंके लिय्रे गांधीजीके विचारोंका यह 
व्यवस्थित संकलन सुलभ कर दिया, जिस वात पर मैं अुन्हें ववाणी देता 
हूं। अनेक वर्षोकि छेखों और भाषणोंके रूपमें फैडी हुओ विपुल सामग्रीमें 
से अन्होंने आवश्यक अंशोंका विवेकपूर्वक चुनाव किया और फिर अंन्‍्हें 
पद्धतिपूर्वक जिस तरह सजाया है कि पाठकोंकों आओुन्हें समझनेमें वहुत सहायता 
मिलती है। जिसके सिवा, श्री खेरके जिस परिश्रमके फलस्वरूप हमें अपने 
जीवनके अनेक महत्त्वपूर्ण पहलुओं पर गांवीजीके विचारोंका आुनके अपने 
ही छब्दोंमें अंक वैसा कीमती संकलन मिर गया हैं, जिसका हम अपनी आव- 
इयकताके अनुसार जब चाहें तव आसानीसे आअुपयोग कर सकते हैं। अुन सब 
लोगोंके लिक्े, जो गांधीजीके विचारों और ओअुनकी शिक्षाओंका अव्ययन करना 
चाहते हैं और खास कर आन सामाजिक कार्यकर्ताओंके छिझे जो सर्व-हित- 
कारी न्यायपूर्ण समाजकी स्थापनामें अनुराग रखते हैं, में ज्षिस पुस्तककी 
सिफारिश करता हूं। 
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|! 


भूमिका 


“ओेक अन्य कारणसे भी, महात्मा गांवी --- व्यक्तिश: मुझे जिस बातका 
पूरा विश्वास है--ओक महान बैतिहासिक विभूतिके रूपमें पूजे जायेंगे। 
वह कारण यह है: वे दो अत्यंत विभिन्न बुगोंकी ठीक संधिरेखा पर खड़े 
हुओ हैं। अेक ओर तो वे भारतकी सनन्‍्त-सम्वन्धी परम्परागत धारणाकों 
मूतिमान करते हैं और दूसरी ओर अुनमें हमें जननेताका भी अत्यंत 
आधुनिक और अंत्क्ृष्ट नमूना मिलता है। जिस हद तक अनकी अतिहासिक 
स्थितिकी तुलना जान दि बैप्टिस्ट्से की जा सकती है। बहुत संभव है कि 
मनुष्य भविष्यमें जैसा वननेवालय है, अुसकी अुस भावी स्थितिमें पुराने किस्मके 
अकांगी संतका घटनाओंके निर्माणमें या जितिहासकी रचनामें विशेष स्थान 
नहीं होगा। भावी मनुष्य संपूर्ण मनुष्य होगा, जिसमें आत्मतत्त्व और जड़ 
तत्त्वका संतुलन होगा। लेकिन जिस नये मनुष्यके लछिओ अभीष्ट परिस्थि- 
तियोंका निर्माण दोनों युगोंके संविस्थल पर आसीन गांवी जितना कर रहे 
हैं, भुतता कोओ अन्य नहीं।” * 

---काओुण्ट हरमान केसरलिंग 


गांवीजी ओके जटिल और अनवूञ्ञ पहेली थे। वे सन्‍त भी थे और जन- 
नेता भी थे। किसी ओेक व्यक्तिमें संत और जननेताका यह सम्मिश्रण 
अविश्वसनीय मालूम होता है, लेकिन गांबीजी तो “अद्भुत थे और यह अविदव- 
सनीय सम्मिश्रण वे सचमुच सिद्ध कर सके थे! विविव धर्मोके रूम्बे अति- 
हासमें सामान्यतः यही माना जाता रहा है कि आध्यात्मिक मूल्य साधुओं और 
संन्यासियोंकी ही चिताका विपय, हैं, और लोगोंकों अुनकी खास परवाह 
नहीं करनी है। लोगोंका परम्परागत विश्वास यही रहा है कि वर्मका 
क्षेत्र अलग है और व्यवहारका अलग है, दोनोंमें कोओ पारस्परिक सम्बन्ध 
नहीं है । गांवीजी शायद पहले गैतिहासिक व्यकित थे जिन्होंने जीवनके 
जिन दो महत्त्वपूर्ण क्षेत्रोंके किस कृत्रिम विभाजनकों चुनौती दी। अन्होंने 
सामान्य दुनियादारीके जीवनमें आव्यात्मिक मूल्योंका संचार किया और आओआनकी 

# ओस० राधाक्ृष्णन्‌ द्वारा सम्पादित महात्मा गांवी -- असेज़ ओण्ड 
रिफ्लेक्शन्स ऑन हिज लछाजिफ ओण्ड वर्क (जार्ज, लेन ओेण्ड अनविन), 
पूृ० १६९ । 
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१८ आथिक और औद्योगिक जोवन 


स्थापनाका प्रयत्न किया। लोकमान्य तिहक जैसे महान विद्वान और चोटीके 
नेता भी धर्म और व्यवहारकों अलग-अलग माननेवाली आसी पुरानी दृष्टिके 
समर्थक थे। जिससे सिद्ध होता है कि परम्परागत विश्वासोंकी जड़ कितनी 
मजबूत होती है और वे कितनी मुश्किलसे मिटते हैं। जाहिर है समाजमें यह 
वुराओ बहुत गहरी पैठी हुओ है। लोकमान्य तिरूकके अिस कथन पर 
कि “ राजनीति दुनियादारीके व्यवहारमें निपुण दुनियादार लोगोंका विपय है, 
साधुओंका नहीं ” लछोकमान्यकी आलोचना करते हुओे गांधीजीने लिखा था : 


लोकमान्यके प्रति पूर्ण आदरका भाव रखते हुओ, मैं यह कहनेका 

- साहस करता हूं कि यह विचार कि दुनिया साथुओंके लिओ नहीं है 
बौद्धिक आलस्यका द्योतक है। सव धर्मोकी सारभूत शिक्षा यही रही 
है कि पुरुपार्थथा विकास करो और पुरुपार्थका ओकमात्र अर्थ है-- 
साथु वननेके लिओे, शब्दके पूरे अर्थमें सज्जन बननेके लिओ, तीत्र 
प्रयत्त। और अन्तमें जब मैंने वह वाक्य लिखा जिसमें यह कहा 
गया था कि लोकमान्यकी मान्यताके अनसार तो राजनीतिमें जो भी 
किया जाय सब आचित ही है, अुस समय मेरे मनमें अनके द्वारा 
अकसर व्यवहृत यह आक्ति थी-- ' शरठं प्रति शाठबअम्‌ '। में मानता 
हूं कि यह आुक्ति ओक अनिष्ट नियमका विधान करती है। और मैं 
तो यह आज्ञा करता हूं कि अपनी विचक्षण बुद्धिके वछ पर लोकमान्य 
स्वयं ही ओक दाशनिक प्रबंध लिखकर जिस नियमकी असत्यता 
सिद्ध कर दिखायेंगे और जिस तरह अपने देशवासियोंको चकित 
तथा प्रसन्न कर देंगे। जो भी हो, छठ प्रति झाठयम्‌ ' के नियमके 
खिलाफ में अपना तिहाओ सदीका परखा हुआ अनुभव रखता हूँ 
और कहता हूं कि सच्चा नियम शाठं प्रति शाठ्यम्‌ ' नहीं, 'श्ठ 
प्रत्यपि सत्यम्‌ ' है।/ * 


ह 


+ यंग अिडिया, २८-१-२० : “शवठं प्रति शाठबम्‌ ' का अर्थ है-- 
शठके प्रति शठताका ही व्यवहार होना चाहिये । असके खिलाफ गांधीजी ' शर्ठ॑ 
प्रत्यपि सत्यम्‌ ” यानी छाठके प्रति भी सत्यके ही व्यवहारकी हिमायत करते हैं। 

धम्मपदकी नीचे दी जा रही गाथाओंमें भगवान बुद्धनें भी यही विचार 
प्रगट किया है: 

न हि वेरेत वेरानि सम्मन्तीध कुदाचनं। 
अवेरेन च सम्मन्ति अस धम्मों सनन्‍्तनों ।॥। 
अक्कोधेन जिने कोध॑ असाधुं साधुना जिने। 
जिने कदरियं दानेन सच्चेनालिकवादिनं |। 


भूमिका १९ 


व्यावहारिक आदर्शवादी : भूपर दिये गये श्रुद्धरणसे पाठकके मन पर 
जैसी छाप नहीं पड़नी चाहिये कि ग्रांवीजी स्वप्नसेवी थे या कि आद््षकी 
कल्पताभोंमें विहार किया करते थे। जैसा मान लेना विलकुछ गलत होगा। 
गांवीजी स्वप्नसेवी कदापि नहीं थे। अुनका दावा था कि बे व्यावहारिक 
आदर्यवादी हैं। * 

गांघीजीके विचारोंके वारेमें अज्ञान : गांवीजीके विचारोंके साथ अज्ञानके 
कारण प्राय: बहुत अन्याय किया जाता है। विविध विपयों पर गांधीजीके 
मतामतोंके वारेमें अधिकांश लोगोंकी घारणायें बहुत अस्पष्ट हैं। यह अन्नान 
सामान्य लोगों तक ही सीमित हो, सो वात नहीं; वह विद्वान माने जाने- 
वालोंमें भी पाया जाता है। किस स्थितिका कारण गांवीजीकी शिक्षाओंके 
वैज्ञानिक अव्ययतका अभाव है। 


गांधीजीके विचारोंके अध्ययनकी सही पद्धति: गांधीजीकी शिक्षाओंके 
वैज्ञानिक अध्ययनकी सही पद्धति यह होगी कि अनके वचनों या लेखोंकों 
समयानुक्रमके अनुसार जिकट्ठा किया जाय और अन्हें भुव परिस्थितियोंके 
साथ जोड़ा जाय जिसमें वे कहे गये अथवा लिखें गये थे। जिस तरह 
हम हरभेक वचनकों भ्रुसके आुचित संदर्भमें देख सकेंगे । जिस पद्धतिका 
अनुगमन किया जाय, तो हम जान सकेंगे कि किसी विपय पर आुनके 
विचारोंमें समयके साथ कंसा और कितना परिवर्तन हुआ है। अनेक आुदा- 
हरणोंमें हम देखेंगे कि अुनके विचारोंमें कोओ विशेष परिवर्तन नहीं हुआ 
है। दूसरी ओर हम यह भी देखेंगे कि अमुक शब्दोंके आशयमें तो अन्होंने 
थोड़ा-बहुत फर्क किया है, किन्तु अनके बुनियादी विश्वास ज्योंके त्यों 
कायम रहे हैं 
-“ गांधीजी जैसे किसी भी महापुरुषकी शिक्षाओंमें हमें ओक विश्येपत्ता 
और भी दीखती है । अुनका भ्रेक हिस्सा तो जैसा होता है जो सारी 
मानव-जातिसे सम्बन्ध रखता है और स्थायी होता है और दूसरा हिस्सा 
अस समय-विशेषकी परिस्थितियोंसे संबंधित होता है और अस्थायी होता 
है । हमें चाहिये कि हम अनकी शिक्षाओंके जिन स्थायी जौर अस्थायी 
हिस्सोंकों अलग-अलग रखें, ताक़ि आुनके तुलनात्मक महत्त्वकी कीमत हम 
सही सही आंक सके । गांधीजीकी शिक्षाओंके जिन दो पहलुओंके फर्क पर 
हम वादमें और ज्यादा विचार करेंगे, खासकर भुनके आर्थिक विचारोंके 
सिलूसिलेमें जो कि भारतकी वीसवीं सदीकी परिस्थितियोंसे विशेष तौर पर 


सम्बन्बित थे। 


2 मी 
एाणएक यंग अिडिया, ११-८-२० 


२० आथिक और औद्योगिक जीवन 
गांधीजीके आदश्षेवादकी विश्विष्ठता 


आअनके आदर्दावादके मुख्य स्रोतः यहां हम गांधीजीके आदशंवादकी 
विशिष्टताका विश्लेषण करेंगे। अुनके धामिक विचारोंमें अथवा सामाजिक, 
राजनीतिक और आशिक क्षेत्रोंसे सम्बन्धित अुनके आदर्शवादमें सर्वत्र हम कुछ 
सामान्य सिद्धान्त पाते हैं। संक्षेपर्में ये सिद्धान्त जिस प्रकार हैं। 


आदर्श अपने अंतिम रूपमें तो यूक्लिडके विन्दुकी तरह -- जिसे कोओ 
मनुष्य अंकित ही नहीं कर सकता--ओक कल्पनाकी वस्तु है। अर्थात्‌ 
यूक्लिडके अुस विन्दुकी तरह अआसे भी मूर्ते रूपमें पाया नहीं जा सकता। 
यही विचार किसी अंग्रेजी कविकी जिस पंक्तिमें प्रगट हुआ है: 


# 0 गाद्या8 7680 शणयोत ००९८९ 5 8980, 
प्ाब जाधव 48 पर८०एछ३ ई07 ? 7 


आदशेका निश्चय करनेके वाद हमारा कतंव्य है कि हम आओुसे अपनी 
शक्तिके अनुसार आचरणमें अ॒तारें। आदशे अप्राप्य होता है, जिसलिमे औसा 
नहीं होता चाहिये कि हम भुसे पानेंकी कोशिश ही नहीं करें। रास्ता कठि- 
नाभजियोंसे घिरा हुआ हो तो भी हमें अपने मनुष्यत्वकी रक्षाके लिओे अुस पर 
चलनेकी कोशिश तो करनी ही चाहिये। यही पुरुपार्थ है। आनन्द प्राप्तिमें 
नहीं, प्रयत्नमें है। “आशा और अत्साहके साथ यात्रा करते रहता लक्ष्य पर 
पहुंच जानेसे कहीं ज्यादा अच्छा है।” हमें अपने साधनोंकी और अनके 
अधिकाधिक आअुपयोगकी चिन्ता करनी है। लक्ष्यकी ओर हमारी प्रगति ठीक 
अतनी होगी जितनी हमारे साधनोंकी शुद्धि होगी। यह रास्ता लम्बा मालूम 
: होता है, परन्तु वस्तुतः वह सबसे छोटा सिद्ध होता है। 


अपनी अनन्तताके कारण आदर्श, ज्यों ज्यों हम अुसकी ओर बढ़ते हैं 
त्यों त्यों, हमसे दूर हटता हुआ मालूम होता है। लेकिन हमें यह याद रखता 
चाहिये कि रात ठीक अरुणोदयके पूर्वे सबसे ज्यादा अंधेरी होती है। यदि 
हम सही प्रयत्न करें, तो हम अपने आदर्शकी दिशामें काफी दूर तक बढ़ 
सकेंगे और यह प्रगति ही वास्तविक श्रगति होगी। 


भनुष्यके स्वभावकों सर्यादायें: जब गांवीजी हमें आदर्शसे चिपटे रहनेकी 
सलाह देते हैँ, तव क्या वे मनुष्यके स्वभावकी मर्यादाओंका पुरा खयाल करते 
है? या वे मनुष्यके स्वभावके विषयमें अपनी कल्पित और झूठी आशज्ञाओंकों 


* सनृष्यके हाथकी पहुंच अुसकी मुठ्ठीकी पकड़से कहीं ज्यादा बड़ी 
होनी ही चाहिये। अन्यथा स्वर्गका क्‍या आुपयोग है? 
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। पकड़ें रहते हैं। जिस सवाल पर बुनका मत्तव्य ओुनके ही दाब्दोंमें ल्षिस 
कार है: 
“यह वात सच है कि बहुत वार छोगोंने मेरे साथ दगाबाजी 
। बहुतोंने मुझे घोखा दिया है और कितने ही कच्चे साबित 
। छेकिन अआुनके संसर्ग पर मुझे .पछतावा नहीं है । क्योंकि 
जिस तरह में सहयोग करना जानता था, अुसी तरह बसहबोग करना 
भी जानता था । अिस दुनियामें रहने और वरतनेंका सबसे ज्यादा 
नमी और ग्रौखपूर्ण तरीका यही हैँ कि छोग जो मुंहसे कहें 
बुस पर विश्वास करें--जब तक कि अुसके खिलाफ पक्के कारण 
आपके पास ने हों।” * 
व्यक्ति और प्रणालीमें भेद : मनुष्यके स्वभावमें गांवीजीको सच्चा विश्वास 
।॥। अत्यंत कसौटीकी घड़ियोंमें भी अुनका यह विद्वास कभी विचलित 
हीं हुआ। मनुप्यकी बुनियादी अच्छाओर्में जुनकी पुरी निप्ठा थी और बिस- 
ठओं वे किसी भी मनृप्यको आुद्धारके परे नहीं मानते थे। अुनका कहना था कि 
न्याय करनेवाला अकसर किसी दूषित प्रणाछीका पुर्जा या परिस्थितियोंका 
गकार-मात्र होता है । बिसलिये हमें मनुप्य और प्रणाछीमें भेद करना चाहिये । 
न्‍्यायीकों झत्रु मानना आुचित नहीं है। अुसे न सिर्फ समझा-बुझाकर वल्कि 
रूरत हो तो अहिसक असहयोगके द्वारा सही रास्ते पर छाया जा सकता 
। अन्यायीके हृदयर्में अपना दोप देखने और बुसे पद्चात्तापके आंसुओं द्वारा 
' डालनेंकी बुद्धि जगानेके जिस प्रयत्नमें यह जरूर संभव है कि हमें खुद 
गफी कप्ट सहता पड़े। छेंकिन यदि हम कष्ट सहनेके छिलके तैयार हों, 
। निदचय है कि अहिसक असहयोग व्यर्थ नहीं जायेगा। जिसलिये जरूरत 
पित प्रणाढीका नाश करनेकी है, व्यक्तिका नाझ करनेकी नहीं। जैसा 
क्या जाय तो विपक्षी हमारा दात्रु नहीं वतता और जिस वातकी काफी 
जाभिज्ञ रहती है कि हम न केवछ अुसका हृदय जीत लें, वल्कि वह 
प्मान्य छक्ष्यकी प्राप्तिके छिओे हमारे साथ काम करनेके लिओ भी राजी 
ते जाय । 
मनुष्यके स्वभावमें श्रद्धा: गांवीजीने श्री जयप्रकाश नारायणको, जिन्होंने 
पंवीजीके सामने भारतीय आाजादीकी अपनी तसवीर विचारार्थ पेश की थी, 
गे जवाब दिया था अआसमें मनुष्यकी वुनियादी अच्छाओं और अहिसक 
तवनोंकी अमोच क्षमतामें जुनकी अमिट श्रद्धा बहुत अच्छी तरह प्रगट 


ओऔी है। गांवीजीने छिखा था: 


# हिन्दी नवजीवन, १-१-२५ 
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“ शायद श्री जयप्रकाशको. यह विश्वास नहीं है कि. राजा 
लोग स्वेच्छासे अपनी निरंकुशताका त्याग कर देंगे। मुझ यह विश्वास 
है। अेक तो जिसलिओ कि वे भी हमारी ही तरह भले आदमी हैं, 
और दूसरे जिसलिओ कि मेरा शुद्ध अहिसाकी अमोघ शक्तिमें सम्पूर्ण 
विश्वास है।” * 


मनुष्यके स्वभावसें हमारी श्रद्धा अुत्पन्न हो अुसके पहले हमारी श्रद्धा 
अपने-आपमें और अपने ध्येयमें होनी चाहिये। गांधीजीको अपने-आपमें और 
अपने ध्येयमें पूरी श्रद्धा थी, जिसमें किसे संदेह हो सकता है? परवर्ती 
घटताओंने सिद्ध कर दिया है कि अुनकी यह श्रद्धा कितनी सही -थी। हमने 
अपनी आंखोंके सामने ही यह देखा कि राजाओंने स्वेच्छापूर्वक अपनी सत्ता 
जनताके चुने हुओ प्रतिनिधियोंकों सौंप दी। ओक विदेशी प्रवासीने भुतसे अपनी 
भेंटके दरमियान जब अनसे पूछा कि वे क्या अैसा मानते हैं कि अुनके अहिंसक 
आच्दोलनके फलस्वरूप अंग्रेज भारतको श्ञान्तिपूर्वक छोड़कर चले जायेंगे, तो 
आन्होंने दृढ़तापूर्वक अुत्तर दिया कि हां, में असा मानता हूं। प्रश्नकर्ताने फिर 
पूछा, “ आपके अिस विश्वासका आधार क्या है? ” गांधीजीने जवाब दिया, 
“ ओरवर और असके न्यायमें मेरी निष्ठा ही मेरे अिस विश्वासका आधार 
है।” » गांधीजीने अपने जीवन-कालमें ही हथियारको छुओ बिना भारतकी 
आजादी प्राप्त कर छी। अंग्रेज शासक भारतीयोंके हाथमें शासन-सत्ता 
शात्तिपूवंक सौंपफर भारतसे विदा हो गये। ये तो केवल दो ही भुदाहरण 
हैं। लेकिन गांधीजीका जीवन अँसे असंख्य भुदाहरणोंसे भरा पड़ा है, जिनमें 
हिसावी वृत्तिके दुनियादार आदमीको अुनका व्यवहार मूर्खताकी हद तक 
दुस्साहसपूर्ण मालूम होगा। लेकिन सत्य यह है कि क्वचित्‌ ही कोओ प्रसंग 
असा हो जिसमें गांधीजीको अपने प्रयत्वमें सफलता न मिली हो। जो भी 
आदमी भारतके हालके जितिहासके पृष्ठ अलटेगा अुसे जिस कथनकी सचाओके 
चाहे जितने प्रमाण मिल जायेंगे। 

गांधीजी अहिसामें मानते थे, लेकित वे जिस तथ्यकों स्वीकार करके 
चलते थे कि मनुष्य अपूर्ण है। यदि कोओ कमजोर आदमी हमारे साथ 
कदम मिलाकर न चल सकता हो और पीछे रह जाता हो, तो यह जरूरी 
हो जाता है कि अुसकी कमजोरीका खयाऊ किया जाय। लेकिन सिद्धान्तों पर 
कोओ समझौता कँसे हो सकता है? सिद्धान्तों पर तो चट्टानकी तरह वृढ़ ही 
रहता होगा । जिसके सिवा, बुराओके साथ भी कोओ समझौता नहीं हो 
सकता। लेकिन मनुष्यकी कमजोरियोंका खयाल करके किचित्‌ विवेक अवश्य 


* हरिजनसेवक, २०-४-४० 
$ सरिजन, ?३--२-- ३७ 
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रखना चाहिये। सिद्धान्तोंके वारेमें किसी. .तरहकी. शिथ्विकतताकी सलाह नहीं 
दी जा सकती और न असे प्रोत्साहन ही दिया जा सकता है, किन्तु साथ 
हमें वह भी देखना होगा कि किसी भी छोटी वात॒क़ो सिद्धान्तका दर्जा ते 
दे दिया जाय। समझौतेके लिये गांधीजी जिन शर्तोंका होना आवश्यक मानते 
थे, अुन पर- निम्नलिखित आुद्धरणसे काफी प्रकाश पड़ता है: 


“ सच तो यह है कि जीवन बैसे समझौतोंसे ही वना हुआ होता 
है। चूंकि अहिंसा अत्यंत विशुद्ध और -निःस्वार्थ प्रेम ही है, जिसलिये 
असमें अकसर जैसे समझौते आवश्यक भी होते. हैं।. अलवत्ता, भुसकी 
कुछ शर्तें हैं जिनका पालन अवश्य होंना चआाहिये। हम जो*.कुछ भी 
कर रहे हों अुसमें कोओ स्वार्थ, भय या वसत्य नहीं होना चाहिये 
और अुसमें हमारा रृक्ष्य अहिसाकी ओर अधिकाधिक बढ़नेका ही होना 
चाहिये। यह समझौता स्वाभाविक यानी स्वेच्छा-प्रेरित होना चाहिये, 
वाहरसे छादा हुआ नहीं । / * 


गांधीजीका राजनीतिक आदर्शवाद : हम गांधीजीकी स्वराज्यकी 
कल्पनाका विश्लेपण करें अुसके पहले आुनके राजनीतिक आदशवादका मुख्य 
स्नोत समझ लेना अुपयोगी होगा। गांवीजीके राजनीतिक गुरु गोपाल कृष्ण 
गोखलेने भारत-सेवक-समाजके संविधानकी प्रस्तावनामें, जो कि आओन्होंने १९०५ 
में लिखी थी, सार्वजनिक जीवनमें आव्यात्मिक मूल्योंको दाखिल करनेंकी 
आवद्यकता प्रगट की थी। अऑन्होंने जिस वात पर जोर दिया था कि देशकी 
सेव! अुसी निष्ठासे की जानी चाहिये जिस निष्ठासे धर्मकी सेवा की 
जाती है! गोखलेकी यह परम्परा भुनके शिप्यने जारी रखी। गांधीजी राज- 
नीतिमें क्यों पड़े--- जिस प्रश्नका अुत्तर गांवीजीके अपने शब्दोंमें जिस 
प्रकार है: 


£“ कैसे सर्वव्यापी सत्यनारायणका साक्षात्कार करनेके लिझओे 


मनुष्यके मनमें छोटेसे छोटे प्राणीके प्रति अपने ही जैसा प्रेम होना 
चाहिये । और जो मनुष्य जिसकी आकांक्षा रखता है वह जीवनके 
किसी क्षेत्रसें बाहर नहीं रह सकता। जिसी कारणसे मेरे सत्यग्रेमने 
मझे राजनीतिक क्षेत्रमें घसीट लिया है; और मैं विना किसी संकोचके 
किन्तु पूरी नम्नताके साथ कह सकता हूं कि जो लोग यह कहते हैं 
कि धर्मका राजनीतिके साथ कोओ संबंध नहीं है वे नहीं जानते कि 
धर्मका क्‍या अर्थ है। ४» 





* हरिजन, १७-१०-३६ 
> आत्मकथा (अंग्रेजी), पृ० ६१५; १९४८॥ : ४ 
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धर्म और राजनीति : धर्म और राजनीतिको ओक-दुसरेसे अलूग नहीं 
किया जा सकता। अनमें अटूट सम्बन्ध है । घधर्मके बिना राजनीति निर्जीव 
हो जायगी। धर्मके अभावमें राजनीति खोखली और निरर्थक होगी: 

४ मुझे अिस ताशवान जैहिक राज्यकी कोओ अभिलाषा नहीं है। 
में तो औश्वरीय राज्यको पानेका प्रयत्न कर रहा हूं। वह है मोक्ष । 
मेरे लिओ तो मुक्तिका मार्ग है अपने देशकी और असके द्वारा मनुष्य- 
जातिकी सेवा करनेके लिझे सतत परिश्रम करना। मैं संसारके भूत- 
मात्रसे अपना तादात्म्य कर लेना चाहता हूं। मैं गीताकी भाषामें -- 
'समः शत्रो च मित्रे च हो जाना चाहता हूं । जिस प्रकार मेरी 
देशभक्ति और कुछ नहीं अपनी चिर मुक्ति और श्ांतिके देशकी मंजिलका 
ओअक विश्वाम-स्थात है । जिससे यह मालूम हो जाता है कि मेरे 
नजदीक धर्मशुन्य राजनीति कोओ चीज नहीं। राजनीति धर्मकी अनु- 
चरी है। धर्महीन राजनीतिको अंक फांसी ही समझिये। वह आत्माका 
ताश कर देती है।* 
ओक विदेशी ओऔसाओ नेताने, जो दिसम्बर १९३८ में गांधीजीसे चर्चा 

करनेके लिओ यहां आया था, अनसे पूछा था कि भारतके लिओझे आपने जो 
काम किया है असमें आपका मुख्य प्रेरक हेतु क्या था? वह राजनीतिक 
था या सामाजिक या धार्मिक ? गांधीजीने जवाब दिया -- “ विशुद्ध धामिक । / 
यही प्रश्न अुनसे स्व० श्री मांटेग्यूने किया था, जब वे अंक राजनीतिक प्रति-* 
निधि-मंडलके साथ अनसे मिले थे। अन्होंने आश्चये व्यक्त करते हुओ पूछा, 
“आप तो समाज-सुधारक हैं; आप राजनीतिकी जिस भीड़-भाड़में कैसे 
आ पहुंचे ? ” गांधीजीने जवाब दिया कि अुनका राजनीतिमें आ पड़ना 
अनके समाज-सुधार कार्यका ही विस्तार है। अओन्होंने कहा कि जब तक 
में सारी मानव-जातिके साथ ओकात्मता सिद्ध न करूं तब तक मैं धामिक जीवन 
नहीं बिता सकता और मानव-जातिके साथ भेकात्मता स्थापित करनेके लिजे 
यह जरूरी है कि में राजनीतिमें भाग लूं। आज मनुष्यकी सारी प्रवृत्तियां 
सिलकर अविभाज्य हो गओऔ हैं। सामाजिक, आर्थिक, राजनीतिक और 
धामिक कार्योको ओेक-दूसरेसे बिलकुछ अलग नहीं किया जा सकता | मैं 
सानव-सेवासे भिन्न किसी धर्मको नहीं जानता। मानव-सेवा ही दूसरी सारी 
प्रवृत्तियोंको नैतिक आधार प्रदान करती है। मानव-सेवाका लक्ष्य न रहने पर 
ये सारी प्रवृत्तियां निराधार हो जायेंगी और जीवन अर्थहीन' शोरगुरुका 
रूप के लेगा।>८ ह 


+ हिन्दी नवजीवन, ६-४-'२४ 
» हरिजन, २४-१२-३८ 


भूमिका. श्ष्‌ 


धर्मका अर्थे: यहां धर्म शब्दका अपयोग शाश्वत मूल्योंके अर्थमें किया 
गया है, विविध धर्मोकी रूढ़ मान्यताओंके अर्थमें नहीं। धामिक मामलोंमें 
गांधीजीकी दृष्टिकी अुदारता और मनकी परमत-सहिष्णुताकी बात सुप्रसिद्ध 
है। वे ओश्वरको सत्यके रूपमें ही पहिचानते थे। धर्मका अर्थ है मनुष्यके 
हारा अतिमानुषी नियामिका शक्ति या ओऔद्वरका स्वीकार। ओऔद्वरसे 
गांधीजीका क्‍या तात्पय था? 


/ अगर मानव-वाणीके लिओ ओऔदवरका संपूर्ण वर्णन करता संभव 
हो, तो में अिस निरुचय पर पहुंचा हूं कि और्वर सत्य है-- सत्य 
शब्द ही असका सर्वोत्तम वाचक है। परंतु दो वर्ष पूर्व मैं ओके कदम 
और आगे बढ़ा, मैंने कहा कि न केवल ओऔरवर सत्यरूप है, वल्कि सत्य ही 
ओरवर है। ओऔर्वर सत्य है और सत्य ही ओदर्वर है, जिन दोनों 
वचनोंके सूक्ष्म भेदको आप समझ लेंगे। जिस नतीजे पर में सत्यकी 
पचास वर्षकी दी्घ, अनवरत और कठिन खोजके बाद पहुंचा हूं। जिसके 
बाद मुझे पता चला कि सत्य तक पहुंचनेका निकटतम मार्ग प्रेम है। 
परंतु मैंने यह भी पाया कि कमसे कम अंग्रेजी भाषामें 'लूव” (प्रेम) 
शब्दके अनेक अर्थ हैं और विकारके अर्थमें मानव-प्रेम तो अंक मलिन 
चीज है जो मनुष्यका पतन करती है। मैंने यह भी देखा कि अहिसाके 
अ्थेमें प्रेमके पुजारियोंकी संख्या दुनियामें जिनीगिनी ही है। परंतु सत्यके 
बारेमें दो अर्थ नहीं हैं और नास्तिकों तकने सत्यकी आवश्यकता या 
शक्ति स्वीकार की है। परल्तु सत्यको ढूंढ निकालनेकी अपनी 
लगनमें नास्तिकोंने ओब्वरके अस्तित्वसे भी जिनकार करनेमें संकोच 
नहीं किया है और अपने दृष्टिकोणसे अन्होंने ठीक ही किया है। 
जिस तरह सोचते हुओ मेरी समझमें आया कि ओऔरवर सत्यरूप है 
यह कहनेके वजाय मुझे यह कहना चाहिये कि सत्य ही औइवर है। /* 
ओद्वरकी अपनी कल्पना अन्होंने आपर्युक्‍त शब्दोंमें समझायी है। 

अुनकी धार्मिक भावनाकी मौलिकता और प्रगल्भता जिस अद्धरणके प्रत्येक 
शब्दसे टपकती है। 


स्वराज्य 


.भुनकी कल्पनाका स्वराज्य : गांधीजी ब्रिटिश साम्राज्यके अेक राजभक्‍त 
» नागरिकसे ओक राजद्रोही --और जैसा राजद्रोही जो जिस वातका प्रचार 
करता था कि ब्रिटिश शासन ही भारतके राजनीतिक, आर्थिक, सामाजिक, 
और सांस्कृतिक नाशके लिओ अत्तरदायी है -- कैसे बन गये, जिस वातकी कहानी 
मनन 


* सत्य ही ओऔब्वर है, पृ० १३; १९५९। 
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जिस देशका हालका अितिहास जाननेवाले जानते ही हैं। जिस स्वराज्यको 
लाने और जिसका निर्माण करनेके लिओ अन्होंने अपना सारा जीवन लगाया 
वह नकारात्मक. नहीं था। स्वराज्यकी भुनकी कल्पना महज यह नहीं थी 
कि सत्ता विदेशियोंके हाथसे भारतीयोंके हाथमें जा जाय। यह तो अनके 
कल्पनाके स्वराज्यकी मात्र पहली मंजिल थी। सब लोग जानते हैं कि 
। १५ अगस्त, १९४७ को जब ब्रिटिश सम्राठके आखिरी प्रतिनिधिने शासनकी 
। वागडोर भारतकी राष्ट्रीय सरकारकों सौंपी अुस समय सारा राष्ट्र तो 
आजादीका अुत्सव. मना रहा था और खुशीसे नाच रहा था, पर वर्धाका संत 
दु:खी मनसे किन्तु अत्यंत वीरतापूर्वक अपनी सारी शक्ति देशभरमें फैली 
| हुओ साम्प्रदायिक हेपाग्निको वुझानेमें लगा रहा था। 
स्वराज्यका अर्थ: स्वराज्य समाजकी अस स्थितिका नाम है, जिसमें 
जनता अपना शासन स्वयं करना सीख छेती है। जिस स्वराज्यका अनुभव 
हरओक व्यक्तिको होना चाहिये 
स्वराज्यका असली मतलब आत्म-संयम है। आत्म-संयम वही 
रख सकता है, जो सदाचारके नियमोंका पालन करता है, किसीको 
धोखा नहीं देता, सत्यका त्याग नहीं करता और अपने माता-पिता, 
पत्नी, बच्चों, नौकरों और पड़ोसियोंके प्रति अपना फर्ज अदा करता 
है। जैसा आदमी भले कहीं भी रहे, स्वराज्यका सुख भोगता है। 
जो राज्य बड़ी संख्यामें अिस तरहके भले नागरिकोंके होनेका गर्व कर 
सकता है, वह स्वराज्यका अुपभोग करता है।” * 
' गांधीजीके स्वराज्यक्करी नींवका पत्थर -- व्यक्ति : गांधीजीके स्वराज्य- 
पी भवनकी नींवका पत्थर व्यक्ति है। असे चाहिये कि वह अपनेकों अच्छा 
नागरिक वननेकी तालीम दे और असके लिओे आवद्यक योग्यताओंका अपनेमें 
“विकास करे, तभी वह स्व॒राज्यका लाभ ओअठा सकता है। समाज व्यक्तियोंका 
समृह है। समाज शासनके लिओे और कानूनका पालन करवानेके लिओे 
राज्यकी स्थापना करता है। जिस राज्यमें अच्छे नागरिक बड़ी संख्यामें मौजूद 
हों वही स्वराज्य भोगनेका दावा कर सकता है। स्वराज्य तभी कायम रखा 
जा सकता है जब कि राज्यमें जैसे देशभक्त नागरिकोंकी बहुसंख्या मौजूद 
हो, जो अपने हितकी तथा और दूसरी सारी चीजोंकी तुलतामें देशके हिंतको 
ही सर्वोपरि महत्त्व प्रदान करते हों।* जैसी स्थिति न हो तो राजनीतिक 
 स्वतंत्रताके होते हुओ भी अुन लोगोंको स्वतंत्र नहीं कहा जा सकता। 


# गांधीजी, भे प्रैराफ्रेज ऑफ रस्किन्‍्स अन्द दिस लास्ट -के 
कंकवलजन *- नामक: अध्यायसे, पृ० ६५१। 
४ यंग अडिया, २८-७-२१ 


हे 
। 
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राजनीतिक स्वतंत्रताका महत्त्व कम है, जैसी बात नहीं है। गांवीजी 
जिस वातको खूब समझते थे कि राजनीतिक आजादी तो होनी ही. चाहिये। 
किसी भेक देशका दूसरे देश पर राज्य करना गलत है और विदेशी शासन 
अंक असह्य वुराओ है। जिसलिणे वे भारतके लिओझे राजवीतिक आजादी 
अवश्य चाहते थे। लेकिन वे यह भी समझते थे कि अंग्रेजोंके भारत छोड़ 
देने मात्रसे जादकी तरह यहां सुखकी वर्षा नहीं होने छग्रेगी। य्रोपकी 
हालतने ओनन्‍्हें सावधान कर दिया था। अन्होंने समझ लिया था कि केवल 


* राजनीतिक आजादी मिल जानेसे असी परिस्थितियां पैदा नहीं हो जातीं 


जिनमें जनता अपना शासन आप करने लगे। राजनीतिक आजादी मिलनेके 
वाद भी वह चंद लोगोंके द्वारा पीसी जाती रहती है। जिसलिओ अन्होंने 
लिखा था: 


४ केवल राजनीतिक सत्ताके भेक हाथसे निकल कर दूसरे हाथमें 
चले जानेसे मेरी महत्त्वाकांक्षाकों संतोप न होगा, हालांकि मैं भारतके 
राष्ट्रीय जीवनके लिओ सत्ताका जिस प्रकार हस्तान्तरित होता परम 
आवश्यक मानता हूं। यूरोपके लोग निस्‍्संदेह राजनीतिक सत्ता तो रखते | 
हैं, पर स्वराज्य नहीं। ओशिया और अफ्रीकाके लोगोंको वे अपने / 

४ लओं ल्ल ढ ५५ । 
आंशिक लाभके लिओ लूटते हैं और अनके शासक-वर्ग ओन्हें प्रजा- 
सत्ताके पवित्र नाम पर छलूटते हैँ। तो यदि जड़को देखें तो रोग वही 
दिखाओ देता है जो कि भारतवर्षको है। जिसलिओ जिलाज भी वही 
काम दे सकेगा।” * 


भिससे प्रगट हो जाता है कि सरकार जनंताकी ही हो, जिस बातकों 
वे काफी नहीं मानते थे; वे चाहते थे कि वह जनताकी तो होनी ही 
चाहिये, लेकिन जनताके लिओे और जनताके द्वारा चलायी जानेवाली भी 
होनी चाहिये। 

स्व॒राज्यमें विशिष्दठ चर्ग और सामान्य जनता : स्वराज्यमें सामान्य 
जनताके हितोंको चंद लोगों या वर्गोके हिंतों पर तरजीह मिलना चाहिये। 
स्वराज्य पर निहित स्वार्थवालोंका अकाधिकार हो या वे लोग ही अुसका 
सारा लाभ अठायें, जैसा नहीं होना चाहिये। स्वराज्यकी योजनामें सामान्य 
जनताका हित ही सर्वोपरि होना चाहिये। “ जैसा प्रत्येक हित, जो वेजवान 
करोड़ोंके हितके विरुद्ध हो, या तो बदला जाना चाहिये या यदि वह बदला 
न जा सकता हो तो असमें कमी की जानी चाहिये।“» अिसका यह अथथ 


+ हिल्दी नवजीवन, ३-९- २५ 
< यंग अिडिया, १७-९-३१ . 
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नहीं कि शेष वर्गोकों--मध्यम वर्ग, पूंजीपतियों, जमींदारों आदिको-- 
मिटा दिया जाय।“ अद्ेश्य जितना ही है कि अिन सब वर्गोकों गरीबोंके 
हितको मुख्य मावकर अुसकी सेवा करनी चाहिये।”* 


सरकार जनताके हारा चलायो जाय: अब हम जिस सवाल पर 
आते हैं कि सरकार जनताके द्वारा चछायी जाय -- जिस वातका सही 
आशय क्या है। गांधीजीका अत्तर जिस प्रकार है: 


“४ स्वराज्यसे मेरा अभिप्राय है छोक-सम्मतिके अनुसार होनेवाल 
भारतवर्षका शासत। लोक-सम्मतिका निरचय देशके वालिगोंकी 
बड़ीसे बड़ी तादादके मतके जरिये हो, वे चाहे स्त्री हों या पुरुष 
अिसी देशके हों या जिस देशमें आकर बस गये हों। वे लोग जैसे हो 
जिन्होंने अपने शारीरिक श्रमके द्वारा राज्यकी सेवा की हो और 
जिन्होंने मतदाताओंकी सूचीमें अपना नाम लिखवाया हो। 
यह सिद्ध करनेकी आशा रखता हूं कि सच्चा स्वराज्य थोड़े लोगोंके 
द्वारा सत्ता छीन लेनेसे नहीं, वल्कि जब सत्ताका दुरुपयोग होता हूं 
तब सब छोगोंके द्वारा अंसके प्रतिकार करनेकी क्षमताकों प्राप्त करवे 
हासिल किया जा सकता है। दूसरे शब्दोंगें, स्वराज्य जनतामें जिस 
बातका ज्ञान पैदा कराके प्राप्त किया जा सकता है कि सत्ता पर 
कव्जा करने और अुसका नियमन करनेकी क्षमता आओुनमें है।” » 


नागरिकोंकी सजगता : जहां नागरिक अपनी आजादीकी रक्षाके विषयम् 
सजग होंगे, वहां लोगोंकी सारी आवश्यकतायें पूरी करनेका काम राज्य नह 
करेगा और न वह जनतासे सत्ताको हथियानेकी अनधिकार चेष्टा ही करेगा 
सत्ता पर स्वामित्व जनताका ही है और होना चाहिये। स्वराज्यका अध् 
यह है कि जनता सरकारके नियंत्रणसे --- सरकार विदेशी हो या स्वदेशी -- 
मुक्त होनेके लिझे लगातार प्रयत्न करती रहेगी। जिस स्वराज्यमें छोग अपने 
जीवनके छोटे छोटे कामोंके लिझे भी सरकारका मुंह ताका करें वह स्वराज्य 
किसी कामका नहीं होगा।+ 

कमसे कम शासन करनेवाली सरकार ही अत्तम सरकार है: जह 
राजनीतिक सत्ता जाग्रत, शिक्षित और अनुशासनकी तालीम पायी हुओ अैर्स 
जनताके हाथमें होती है जिसने सत्ताका नियमन और नियंत्रण सीख लिय 
है, वहां फिर जिस बातका डर नहीं रह जाता कि राज्य निरंकुश बन जायग 


#* यंग अिडिया, १६-४--३ १ 
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यथा वह अपनी जड़ें जितनी मजबूत कर लेगा कि वर्गहीन समाजकी अस 
स्थितिकी ओर, जिसमें राज्यका विलय हो जाता है, जनताकी प्रगतिमें वह 
वाधा अपस्थित कर सके। निम्नलिखित शब्द बताते हैं कि गांधीजी अस 
जाग्रत लोकतंत्रके हिमायती थे, जिसमें सामान्य मनुष्यको अुसकी पूरी प्रतिष्ठा 
आप्त होगी 


“ मेरी दृष्टिमें राजनीतिक सत्ता कोओ साथ्य नहीं है, परल्तु 
जीवनके प्रत्येक विभागमें छोगोंके लिओ अपनी हालत सुधार सकतेका 
अक साधन है। राजनीतिक सत्ताका अर्थ है राष्ट्रीय प्रतिनिधियों 
द्वारा राष्ट्रीय जीवनका नियमन करनेकी शक्ति । अगर राष्ट्रीय जीवन 
अितना पूर्ण हो जाता है कि वह स्वयं आत्म-नियमन कर ले, तो किग्नी 
प्रतिनिधिकी आवश्यकता नहीं रह जाती । अुस समय ज्ञानपूर्ण अराज- 
कताकी स्थिति हो जाती है। असी स्थितिमें हरअक अपना राजा होता 
है। वह जिस ढंगसे अपने पर शासन करता है कि अपने पड़ोसियोंके 
लिओ कभी वाधा नहीं वनता। जिसलिओ आदशे व्यवस्थामें कोओ 
राजनीतिक सत्ता नहीं होती, क्योंकि कोओ राज्य नहीं होता। परन्तु 
जीवनमें आदर्शकी पूरी सिद्धि कभी नहीं होती। जिसीलिओे थोरोने 
कहा है कि जो सबसे कम शासन करे वही अत्तम सरकार है|” * 

४ झिसका मतलब यह है कि जब राजनीतिक सत्ता जनताके हाथमें 
होती है, तव जनताकी आजादीमें राज्यका हस्तक्षेप कमसे कम हो जाता; 
है। दूसरे शब्दोंमें, जो राष्ट्र अपना कामकाज राज्यके ज्यादा हस्तक्षेपके। 
विना ही अच्छी तरह और सफलताएूवंक चला लेता है, वही सही 
अर्थमें लोकतांतिक है। जहां यह शर्ते पूरी नहीं होती हो, वहां 
शासनका स्वरूप नाममें लोकतांत्रिक भले हो, वस्तुतः वह लोकतांत्रिक 
नहीं होता। ” » 
सच्चा लोकतंत्र : गांधीजीकी कल्पनाका सच्चा लोकतंत्र अतग्रिनत ग्राम- 

पंचायतोंका वना हुआ गणराज्य होगा। शासनकी जिकाओके रूपमें गांधीजी 
गांवका आग्रह क्‍यों करते हैं? जिस प्रइ्नका आत्तर अुनके अपने ही शब्दोंमें 
जिस प्रकार है: 

“ आजादी नीचेसे शुरू होनी चाहिये। हरेक गांवमें जमहूरी 
सल्तनत या पंचायत राज होगा। अुसके पास पूरी सत्ता और ताकत 
होगी । जिसका मतलव यह है कि हरेक गांवको अपने पांव पर 
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खड़ा होना होगा -- भपन्री जरूरतें खुद पुरी कर लेनी होंगी, ताकि 
वह अपना सारा कारोवार खुद चछा सके। यहां तक कि वह सारी 
दुनियाके खिलाफ अपनी हिफाजत खद कर सके। असे तालीम देकर 
जिस हद तक तैयार करना होगा कि वह वाहरी हमलेके मुकावलेमें 
अपनी रक्षा करते हुओ मर-मिटनेके छायक वन जाय। जिस तरह 
आखिर हमारी बुनियाद व्यवित पर होगी। जिसका यह मतलव नहीं 
कि पड़ोसियों पर या दुनिया पर भरोसा न रखा जाय; या आुतकी 
राजी-खुशीसे दी हुजी मदद न ली जाय। खयाल यह है कि सब 


/ आजाद होंगे और सब ओेक-दूसरे पर अपना असर डाल सकेंगे। जिस 
समाजका हरमेक आदमी यह जातता है कि असे क्‍या चाहिये और 


' जिससे भी बढ़कर जिसमें यह माना जाता है कि बरावरीकी मेहनत 


करके भी दूसरोंकों जो चीज नहीं मिलती है वह खुद भी किसीकों 
। नहीं लेनी चाहिये, सर समाज जरूर ही बहुत अूंचे दर्जेकी 
सभ्यतावाला होना चाहिये ॥” 
स्वार्यव्यागकी आवश्यकता : “असा समाज अनगिनत गांवोंका 
बना होगा। अुसका फैछाव भेकके अपर भेकके ढंगका नहीं, वल्कि- 
लहरोंकी तरह ओेकके बाद भेककी शकलमें होगा। जीवन मीनारकी 
शकलमें नहीं होगा, जहां अपरकी तंग्गर चोटीको नीचेके चौड़े 
पाये पर खड़ा रहना पड़ता है। वहां तो जीवन समुद्रकी लहरोंकी 
तरह ऑेंकके वाद ओेक घेरेकी शकलमें होगा, जिसका केद्ध व्यवित 
होगा। व्यक्ति ग्रांवके लिओे और गांव ग्राम-समूहके लिझे सर-मिटनेको 
हमेशा तैयार रहेगा। जिस तरह अंतमें सारा समाज अैसे व्यक्तियोंका 
बन जायगा, जो अहंकारमें आकर कभी किसी पर हमला नहीं 
करेंगे, वल्कि सदा विनीत रहेंगे और भुस समुद्रके गौरवके हिस्सेदार 
बनेंगे, जिसके वे अविभाज्य अंग हूँ। / * 
आद्दों गांव: “आदश भारतीय गांवकी रचना जिस तरह की 
जायगी कि वहां संपूर्ण स्वच्छता रखी जा सके। अुसके घरोंमें पर्याप्त 
हवा और प्रकाशकी व्यवस्था होगी और अनके निर्माणमें जैसी चीजोंका 
अपयोग होगा जो अुस गांवके आसपासके पांच मीलके क्षेत्र्में मिल 
'जायें। जिन घरोंमें आंगन होंगे जहां घर-मालिक घरके अुपयोगके लि 
आवश्यक प्रमाणमें साग-सब्जी पैदा कर सकेगा और वहां वह अपने 
गाय-वैल आदिको भी रखेंगा। गांवकी गलियां और रास्ते धूल और 
'कचरेसे मुक्त होंगे। अुसमें असकी जरूरतके अनुसार काफी कुलें होंगे 
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और ये कुर्जें सवके लिये खुले होंगे। आुसमें वहां वसनेवाले सव लोगोंके 
पूजास्थान होंगे, सब छोगोंका ओक सामान्य सभास्थान होगा, गांवके 
पशुओंके लिझे गोचर-भूमि होगी, सहकारी डेरी होगी और प्राथमिक 
तथा आओच्च पाठशालायें होंगी । जिन पाठशालाओंमें दी जानेवाली शिक्षाका 
केन्रविन्दु औद्योगिक शिक्षण होगा। गांवमें ग्रामवासियोंके आपसी 
झगड़ोंका निपटारा करनेके छिओ ग्राम-पंचायत होगी। गांव अपना- 
». अनाज, साग-भाजी, फल-फुल और अपनी खादी खुद पैदा. रेगा।!/* | 


हु समानता : असे पंचायतराजमें देशके बड़ेसे वड़े और छोटेसे 
जादमीके वीचमें भी सामाजिक, आर्थिक, राजनीतिक और धामिक-- < 
यानी हर तरहकी समानता होगी। शरीर-श्रमकी कीमत की जायगी और अुसे 
प्रतिष्ठा प्राप्त होगी। नागरिक अपनी जीविका प्रामाणिक परिश्रमके द्वारा 
कमायेंगे। अफीम और शराव जैसे नशीले द्वव्यों पर पुरी रोक रहेगी। स्वदेशी ( 
जीवनका ओअक अनिवाय नियम वन जायगा। स्त्रियां अपनी पराधीनताकी £ 
स्थितिसे मुक्त होंगी और अन्हें समाजमें सम्मानका स्थान प्राप्त होगा। और « 
अहिसाके द्वारा सत्यकी रक्षा करनेके लिओे तथा जिस प्रयत्नमें आव- : 
होने पर अपने प्राणोंकी बाजी लगानेके लिओ तैयार रहेंगे। ये वे 
धार-स्तम्भ हैं जिन पर कि गांवोंके गणराज्यका भवन खड़ा होगा। 

क्या असा गणराज्य सेना रखेगा ? क्‍या सेना रखना नैतिक आजादीके 
साथ सुसंगत माना जा सकता है? नैतिक आजादीकी ग्रांधीजीकी कल्पनामें 
शस्त्रास्त्रोंसे सुसज्जित सेनाओंके लिओे कोओ स्थान नहीं है। अुनकी नैतिक 
आजादीकी व्याख्या यह है 


“४ रामराज्यकी मेरी कल्पनामें ब्रिटिश फौजी हुकूमतकी जगह 
राष्ट्रीय फौजी हुकूमतकों बैठा.देनेकी कोओ गुंजाभिश नहीं। जिस 
मल्कमें फौजी हुकूमत होती है, फिर वह फौज मुल्ककी अपनी ही 
क्यों न हो, वह मुल्क नैतिक दृष्टिसि कभी आजांद नहीं हो सकता 
और अजिसलिओ अुसके सबसे कमजोर कहे जानेवाले वाशिन्दे कभी 
पूरी तरहसे नैतिक अन्नति नहीं कर सकते। “» 


भावी भारतकी सेना: यह याद रखना चाहिये कि गांधीजी देशको 
बलपूर्वक अधिकृत करनेके काममें छायी जानेवाली सेनाके खिलाफ हैँ, फिर 
वह सेता देशी ही क्‍यों न हो। लेकिन वे स्वयंसेवकोंकी असी सेना मंजूर 
करनेके लिये तैयार हैं, जिसका अुपयोग देशमें जान-मालकी सुरक्षा बनाये 
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रखनेके लिझे किया जाय। नीचे दिये जा रहे अुद्धरणसे यह बात स्पष्ट 
हो जायगी : 

/ जल-सेनाके विषयमें में नहीं कह सकता, केकिन स्थरू-सेनाके 
विषयमें में कह सकता हूं कि भावी भारतकी स्थलू-सेना किरायेके 
जैसे सैनिकोंकी नहीं होंगी, जितका अपयोग भारतको गुलामीमें रखनेके 
लिओ या दूसरे राष्ट्रोंसे जुतनकी आजादी छीननेके लिओ किया जाता 
है। बल्कि वह बहुत हद तक कम कर दी जायगी, अधिकांशत: स्वयं- 
सेवकोंसे वती हुओ होगी और अुसका अपयोग देझ्षमें सुरक्षाकी 
व्यवस्था बनाये रखनेके लिओे ही होगा।” * 


सन्‌ १९४६ में केबिनेंट मिशन भारत आया, अुसके ठीक पहले 
गांधीजीने देशको चेतावनी दी थी कि यदि स्वतंत्रताकी प्राप्तिके बाद भारतने 
सैनिक दृष्टिसि शक्तिशाली बननेकी कोशिश की, तो आजकी दुनियामें वह 
बहुत हुआ तो पांचवें दर्जेका सैनिक राष्ट्र बन सकेगा और वह दुनियाकों 
कोओ संदेश देने योग्य भी नहीं रह जायगा। छेकिन यदि वह अपनी 
अहिंसाकी ही नीति पर कायम रहे और अुसे अधिकाधिक परिशुद्ध करता 
जाये, तो वह अपनी कीमती आजादीका आपयोग दुनियाको अुस बोझसे 
मकक्‍त करनेमें कर सकेगा जिससे आज वह दवी जा रही है और दूसरे देशोंके 
सामने ओक अज्ज्वह अदाहरण भी पेश कर सकेगा। २ 


गांधीवादी आदशें और समाजवादी तथा साम्यवादी आदहॉमे फर्क 


समाजवाद ओशोपनिषद््समे अन्तहित है: गांधीवादी आदर्श समाज- 
वादी तथा साम्यवादी आदशोसे किन बातोंमें भिन्न है? दोनोंके बीचमें 
रहे हुओ फर्कको समझनेके लिओ हमें पहले यह जानता चाहिये कि समाजवादके 
सम्बन्धमें गांधीजीके विचार क्या हैं। गांधीजीका दावा था कि परिचमसे 
समाजवाद भारतमें आया, अुसके बहुत पहलेसे ही वे समाजवादी रहे हैं। 
समाजवादियोंके सिद्धान्तकों वे दक्षिण अफ्रीका रहते हुओ ही अपना चुके 
थे। लेकिन अनका समाजवाद किसी पुस्तकसे नहीं लिया गया था, वह 
अनके अनभव और अवलोकनकी अपज था और जिस तरह अन्हें स्वाभाविक 
तौर पर प्राप्त हुआ था। वह अहिसाम अनके अविचल विश्वाससे पैदा 


हुआ था। पश्चिमी समाजवादियोंसे अपना भेद स्पष्ट करते हुओ गांधीजी 
लिखते हैं: 


# यंग जिडिया, ९--३--२२ 


९. िनििलक 
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“ समाजवादका जन्म आस वक्‍त नहीं हुआ था जब यह पता 
लगा कि पूंजीपति पूंजीका दुरुपयोग करते हैं। जैसा कि मैंने कहा है 


समाजवाद हा नहीं, साम्यवाद भी ओश्योपनिषद्‌के पृत् ही नहीं, साम्यवाद भी ओदद्योपनिषदके पहले हले मंत्रमे स्पण० स्पप्टा 
है। सच वात तो यह है कि जब कुछ सुधारकोंका विचार-परिवर्तनकी | 
पद्धतिमें विश्वास नहीं रहा, तव जिसे वैज्ञानिक समाजवाद कद्दते हैं 
बुस॒का जन्म हुआ। में असी समस्याकों हल करनेमें लगा हुआ 
हूं, जो वैज्ञानिक समाजवादियोंके सामने है। छेकिन यह सही है कि 
मेरी दृष्टि सदारें बेकमाल शुद्ध अहिलांकी रही ह। 


अुद्देशयकी ओेकता: साम्यवादियोंकी तरह गांवीजीका भी बुद्ेब्य असे 
वर्गविहीन समाजकी स्थापनाका ही है, जिसमें राजशक्ति क्रमशः क्षीण 
होकर प्रायः निःशेप हो गयी होगी। छेकिन जिस बुद्देय तक पहुंचनेके 
मुनके रास्तोंमें वुनियादी फर्क है। बिसलिशे यात्राके आरंभमें ही वे ओक- 
दूसरेसे अलग द्वो जाते हूँ। पश्चिमी समाजवाद और साम्यवादके खिलाफ 
गांवधीजीके विरोधकों हम समझ लें। 

साधन : वे कहते हैं: “ हिसाके द्वारा कोओ स्थायी सुवार किया जा 
सकता है, जिस वातको मैं अस्वीकार करता हूं। समाजवादियों और अुसी 
श्रेणीके दूसरे लोगोंसे मेरा विरोब जिसी वातमें है।/# 

“४ रूसका समाजवाद, यानी जंनता पर जवरदस्ती छादा जानेबाला 
साम्यवाद, भारतकों रुचैंगा नहीं; भारतकी प्रकृतिके साथ आुसका मेल नहीं 
बैठ सकता। मेँ अहिसक साम्बवादमें विश्वास करता हूं। बदि साम्यवाद | 
विना किसी हिंसाके आये तो हम आसका स्वागत करेंगे।+ 

गांधीजी समाजवादियोंके आत्मत्याग और अुनकी वलिदानकी भावनाका 
वहुत आदर करते थे, लेकिन अनकी और अपनी कार्य-पद्धतिमें रहे हुओे 
तीत्र विभेदकों अन्होंने कभी छिपाया नहीं। समाजवादी हिसामें और हिसाके 
सारे फलिताथोंमें खुलकर विश्वास करते हैँ, जव कि गांवीजी पूरी तरह अहिसामें 
मानते हैं ।# वे कहते थे,  भारतको स्व॒राज्य अवश्य मिलना चाहिये, लेकिन 
यह स्वराज्य बुसे शुद्ध साधनोंके द्वारा प्राप्त करना चाहिये। क्योंकि सच्चा 
स्व॒राज्य हिसाके द्वारा प्राप्त किया ही नहीं जा सकता। “+ भारत हिसाके 
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हारा अपनी आजादी प्राप्त कर सकता है, अिस बातका अन्हें यकीन दिलाया 
जाता तो भी वे अुस आजादीको छेनेसे अजिनकार कर देते। कारण, वह सच्ची 
आजादी होती ही नहीं । * हिंसा और लड़ाओसे भारतको अंग्रेजोंके शासनकी 
जगह कोओ_दूसरा-हासन मिल सकता है, पर जन॒ताकी दृष्टिसे जिसे स्व- 
शासनका नाम दिया जा सके असा स्वशासन कदापि नहीं मिल सकृता।॥+ 
अुनका दृढ़ विश्वास था कि हिसाकी बुनियाद पर किसी स्थायी वस्तुका निर्माण 
नहीं हो सकता | शरीरकी तरह ज्ञारीरिक शक्ति भी क्षणस्थायी ही है। 

जब स्व॒राज्य हिसाके द्वारा प्राप्त किया जाता है, तब सत्ता अन जिने- 
ग्रिने छोगोंके हाथमें चछी जाती है जिन्होंने अुस आंतिका नेतृत्व किया हो। 
(हिसाके अपयोगका यह ओक अनिवार्य परिणाम है। “जो तलवार अ॒ठायेगा 
असका विनाश भी तलवारके द्वारा ही होगा। “-- जीसाका यह वाक्य अत्यंत्त 
अर्थपृर्ण है। अक भिट्टठीका ही अृदाहरण छीजिये। जिटलीके स्वातंत्य-यद्धके 
परेचात्‌ वहां क्या हुआ ?२ 

४ अिठलीमें जिटालियन राज करते हैं जिंसलिओं अिटलीकी प्रजा 
सुखी है, असा अगर आप मानते हों, तो में आपसे कहूंगा कि आप 
अंधेरेमें भटकते हैं। मैजिनीने साफ साफ बताया है कि जिठली आजाद 
नहीं हुआ है। विक्टर्‌ भिमेन्युअलने जिटलीका शक अर्थ किया, मैजिनीसे 
दूसरा। अिमेन्युअल, कावूर और गैरीवाल्डीके विचारसे जिटलीकंी अर्थ 
था अिमेन्युअल या अिटलीका राजा और अुसके हुजूरी। मैजितीके 
विचारसे अिठलीका अर्थ था जिटलीके लोग---असके किसान। , 
जिमेन्यअछ वगेरा तो अनके (प्रजाके) नौकर थे। मैजिनीका जिटली 
अब भी गुराम है। दो राजाओंके बीच शतरंजकी बाजी लगी 
थी। जिटलीकी प्रजा तो सिर्फ प्यादा थी और है। जिटलीके मजदूर 
अब भी दुखी हैं। जिटलीके मजदूरोंकी दाद-फरियाद नहीं सुनी जाती 
जअिसलिओ वे लोग खन करते हैं, विरोध करते हैं, सिर फोड़ते हैँ और 
वहां बलवा होनेका डर आज भी बना हुआ है। आस्ट्रियाके जानेसे 
जअिटलीको क्या लाभ हुआ ? जिन सुधारोंके लिओे जंग मचा वे सुधार 
हुओ नहीं, प्रजाकी हालत सुधरी नहीं। 

४ हिन्दुस्तानकी जैसी दशा करनेका तो आपका बिरादा नहीं ही 
होगा। मैं मानता हूं कि आपका विचार हिन्दुस्तानके करोड़ों लोगोंको 
सुखी करनेका होगा, यह नहीं होगा कि आप या मैं राजसत्ता ले 
* हरिजन, १३-२-३७ 
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लूं। अगर जैसा है तो हमें अेक ही विचार करना चाहिये। वह यह 

कि प्रजा स्वतंत्र कैसे हो? ” * 

साम्यवादियोंका सिद्धान्त ः साम्यवादी दलील करते हैं कि वे छोग० 
व्यूवहारवादी हैं, काल्पनिक आदर्शवादी विचारोंका भुनके लिझे कोओं अपयोग 
नहीं है। वे समाजवादी क्रांतिके द्वारा मनृष्यके वर्तमान स्वभावके बदलनेकी # 
मिच्छा और आशा रखते हैं। मनुष्य अपनी विवेक-बुद्धिके वजाय अपनी £ 
आदतोंसे अधिक परिचालित होता है। और जिसलिओ असकी वर्तमान आद- 
। तोंको वदलनेके लिभे शक्तिका आअपयोग करना जरूरी है। समय पाकर 
“| लोगोंकों नये मूल्योंका पालन करनेकी, अुनके अनुसार चलनेकी आदत 

पड़ जायगी। पूंजीवादी समाजमें लोग दूसरोंके शोपण और अपने स्वार्थोकी 

सिद्धिकी वृत्ति रखते हैं; असके वृजाय अस समय वे समाजके लाभके लिओ 
काम करनेकी वृत्ति अपनायेंगे। अिस स्थितिके निर्माणकी दिद्ञामें पहला 
कृदुम यह हैं कि समाजका सर्वहारा वर्ग अर्थात्‌ मजदूर वर्ग हिसाके द्वार हिंसाके द्वार द्वारा 
राज्य पंर अधिकार कर ले। साम्यवादियोंकी मान्यताके अनुसार पंजीवादी 
राज्यकी जगह मजदूर वर्गके राज्यकी स्थापना हिंसक विद्रोहके विना नहीं 
हो सकती | मजदर वर्गके राज्यकी स्थापना पहली मंजिल है, असके वाद रास्ता 
आसान हो जाता है। फिर, अंसका अपयोग समाजको शोपणकी बराओसे 
मुक्त करनेके लिओ होना चाहिये | पूंजीवादी शोषण जब तक विलकुछ ख़तम 
न हो जाय, तब तक हिसाका अुपयोग करते रह सकते हैं। मजदूर वर्गका 
राज्य सदा कायम रखनेकी वात नहीं है; भअुसकी कल्पना पहली मंजिलके 
तौर पर की गयी है।- आखिरी मंजिल राज्यके विछयकी होगी। भैसी आशा | 
की जाती है कि शोपणकी पा निकाणी शा जज का | 
प्रतिष्ठापनाके परिणाम-स्वरूप राज्यके विलयकी वह आखिरी मंजिल आ 
जायगी। » 

तानाशाही --- अत्याचारका साधन: गांधीजी साम्यवादियोंके जिस 
सिद्धांत खंडन 'करते हँ। वे अुनकी जिस मान्यताकों अस्वीकार करते 
हैं कि हिसा हमें राजनीतिक अराजकताकी दिशामें ले जा सकती है। अन्हें 
तानाशाहीम, वह मजदूर वर्गकी हो या किसी और वर्गकी, विलकुल भी 
विश्वास नहीं है। बसा राज्य तानाशाहके हाथमें अच्यायका ही साधन 
बन रहेगा। अिसलिओं गांधीजी तानाशाहको अथवा राज्यको असे अपरिमित 
अधिकार देनेके पक्षम नहीं हैं। दूसरे शब्दोंमें, वे किसी भी तरहकी सर्वसत्ता- 
धारी ज्ञासन-व्यवस्थाकी वेदी पर जनताका व॒लिदान नहीं करना चाहते। वे 
यह तो मानते हैं कि मनुष्य ज्यादातर अपनी पड़ी हुओ आदतोंसे परिचालित 
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होता है, किन्तु साथ ही ते यह भी महसूस करते हैं कि मनुष्य अपनी वृद्धि 
और संकल्प-शक्तिका असा विकास कर सकता है कि शोषणेंकी बुराओीको 
अहिसाके द्वारा ही बहुत दूर तक कम करना संभव हो जाय। यह प्रक्रिया 


शायद धीमी सिद्ध हो, किन्तु अंतिम सफलता निश्चित है -- अुतनी ही निश्चिचत 
जितनीकी कहानीके खरगोशुकी | और अन्तमें गांधीजीका स्वराज्य देशवासियोंके 
किसी अक या ओकाधिक वर्गोके लिओ नहीं है, वह सबके लिओ है। शर्त 
अतनी हो है कि सब वर्गोकों सामान्य जनताके हितोंको स्वोर्पोर्रे स्वीकार 
करना होगा। 

अब हम साम्यवादियोंकी विविध मान्यताओंके विषयमें गांधीजीके विचार 


अन्हींके शब्दोंमें सुनने 

साम्यवादी सिद्धांत पर गांधीजीके विचार 
(अ) साधनोंकी शुद्धिका महत्त्व: 

१. “ समाजवाद ओक सुन्दर शब्द हैँ.और जहां तक मुझे मालूम 
है, समाजवादमें समाजके सव सदस्य बरावर, होते हैं--- न कोओ 
तीचा होता है, न कोओ अंचा। किसी व्यक्तिके शरीरमें सिर सबसे 
अपर होनेके कारण अंचा नहीं होता और न पैरके तरूवे जमीनको 
छुनेके कारण नीचे होते हैं। जैसे व्यक्तिके शरीरके सव अंग बराबर 
का हैं, _वैंसे ही समाजरूपी गरीरके सारे अंग भी बराबर होते 

हुँ। यही समाजवाद है। 

हि यह समाजवाद स्फटिककी तरह शुद्ध है। जिसलिओं असे सिद्ध 
करनेके साधन भी शुद्ध ही होते चाहिये। अशुद्ध सावनोंसे प्राप्त होने- 
वाला साध्य भी अशुद्ध ही होता है। जिसलिओे राजाका सिर काट 
डालतेसे राजा और प्रजा वरावर-नहीं-हो-जायेंगे ।+-और न मालिकका 
सिर्‌ काटनेसे मालिक और मजदूर वरावर हो जायेंगे। हम असत्यसे 
सत्यको प्राप्त नहीं कर सकते। सत्यमय आचरण द्वारा ही संत्यको 
प्राप्त किया जा सकता है। क्या अहिसा और सत्य दो चीजें हैं?! 
हरगिज नहीं। अहिंसा सत्यमें और सत्य अहिसामें छिपा हुआ है। 
असलिजे मैंने कहा है कि वे ओक ही सिककेके दो पहलू हैं। वे ओक- 
दूसरेसे अभिन्न हैं। सिक्केको किसी भी तरफसे पढ़ छीजिये। केवल 
पढ़नेमें ही फर्क है--ओक तरफ अहिसा है, दूसरी तरफ सत्य। 

! | दोनोंका मूल्य ओक ही है। सम्पूर्ण शुद्धताके बिता.-यह--विव्य स्थिति 
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भूमिका रे७ 


“ लिसलिओ सत्य-परायण, अहिसक और शुद्ध-हृदय समाजवादी 
ही भारत और संसारमें समाजवादी समाज स्थापित कर सकेंगे। जहां 
तक मैं जानता हूं, संसारमें कोओ भी देश थैसा नहीं है जो शुद्ध 
समाजवादी हो । अुपरोक्त सावनोंके बिना असे समाजवादका अस्तित्वमें 
भाना असंभव है।”* 

“२. “अपने अद्देश्यकी अत्यंत स्पष्ट व्याख्या कर ले और 
अुसे अच्छी तरह समझ लें, फिर भी यदि हम असे प्राप्त करनेके साथ- 
नोंको जानते न हों या जानते हुओ भी आअनका अपयोग न करते हों, 





असलिओ ५3, 


तो हम असकी ओर नहीं वढ़ सकते। जिस मैंने अपना प्रयत्न 
मुख्यतः: साधनों पर व अनके क्रेमिकं अपयोग पर ही केन्द्रित किया है। 
में जानता हूं कि यदि हम अपने सावनोंकी टीक परवाह करें, तो अद्े 
श्यकी प्राप्ति सुनिश्चित है। में यह भी महसूस करता हुं कि अद्देश्यकी 
दिद्यामें हमारी प्रगति ठीक अुसी अनुपातमें होगी जितने कि हमारे 
सार्वनः शुद्ध होंगे। . . - हम जानते हैँ कि राजा, जमींदार और वे 
सभी जो अपने अस्तिलत्रके लिये जनताके ज्योपण पर निर्भर करते हैं 
हमारा अविश्वास करना या हमसे डरना छोड़ देंगे, यदि हम अनहें 
अपने साधनोंकी पवित्रताका विश्वास दिला दें। हम किसीकें साथ जोर- 
जबरदस्ती नहीं करना चाहते। हम तो अनका हृदय-परिवर्तन करना 
चाहते हैं) यह कार्य-पद्धति शायद लम्बी, मालम हो, और संभव है 
बहुत ज्यादा लम्बी मालम हो, लेकिन मेरा निश्चित विश्वास वास हैँ कि 
वही सबसे छोटी, है। ” 2 

हम कार्य-पद्धति या साधनोंकी शुद्धता पर जोर देते हैं। 
साधनोंको मैं भुद्देश्यके जितना ही वल्कि अुससे भी ज्यादा महत्त्व 


देता हूँ। कारण, साधनों पर तो हमारा कुछ कावू होता है; किन्तु 
नहीं होता। 


४. “अब छिपकर गुप्त रूपसे काम करनेका सवाल लें। मेरा 
हमेशा यह दृढ़ मत रहा है --- और आज भी वह अुतना ही दृढ़ 
है-- कि गृप्त रूपसे काम करनेकी पद्धतियोंका संपूर्ण बहिष्कार होना 
चाहिये। जिस सिद्धान्तमें में कोओ अपवाद नहीं कर सकता | गुप्तताके 

कारण हमें वहुत कठिनाओ आठानी पड़ी है और यदि दृढ़ताके साथ 
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+ डी० जी० तेन्दुलकर, महात्मा, खं० हे, पृ० ३७६॥। 
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३३८ 


आध्िक और. औद्योगिक जीवच 


असका विरोध करके हमने अुसे बंद नहीं किया, तो हमारा आन्दोलन 
नष्ट-अष्ट हो जायगा। जैसी विशेष परिस्थितियोंकी कल्पना की जा 
सकती है, जिनमें ग॒प्त कार्य-पद्धतियां छाभप्रद मालम हों और अनकी 
जरूरत जान पड़े। लेकिन में जनताके हितके लिओ, जिसे हम निडर 
होना सिखाना चाहते हूँ, अुस लाभका त्याग कर दुूंगा। मैं अन्हें 
अँसा सोचनेंका अवसर देकर कि विशेष परिस्थितियोंम वे गप्त 
कार्य-पद्धतियोंका आश्रय ले सकते हैं अुनके मनमें भ्रम पैदा नहीं 








८ करूंगा। गृप्तता सविनय प्रतिरोधकी भावनाके विकासमें बाधक है।” * 


में छिपकर किये जानेवाले किसी कामकी सराहना -नहीं 

करता। में जानता हूं कि देशके करोड़ों स्त्री-पुरुष..छिप्कर काम नहीं 
कर सकते। कुछ मुट्ठीभर लोग यह सोच. सकतें हैं कि .पोशीदा 
हलूचलोंके जरिये वे करोड़ोंके लिगे स्व॒राज्य रा सकेंगे। लेकिन क्या 
वह बच्चोंको चम्मचसे दूध पिलाने जैसी बात न होगी ? आम जनता तो 
खुली चुनौती और खुले कामोंका रास्ता ही अपना सकती है। असली 
स्व॒राज्यकी झांकी तो स्त्रियों, पुरुषों और बच्चों सभीकों होनी चाहिये। 
जैसे मकसदके लिओ मेहनत करना ही सच्ची क्रांति होगी। हिन्दुस्तान 
दुनियाकी सभी शोषित जातियोंके लिभे ओेक नमूत्रा बन गया है, 
क्योंकि हिन्दुस्तानकी लड़ाओ खुली है और बिना हथियारोंके लड़ी 
जा रही है। जिस छड़ाआओमें आजादीकों हड़प कर बैठे हुओंको चोट 
| पहुंचायें बिना सभीसे कुरबानी चाही जाती है। अगर यह लड़ाओी 
खुली और निहत्यी_ व होती, वो करोड़ों हिन्दुस्तानियोंमें आजकी 


, जागति न आओ होती। जब जब जिस सीधे रास्तेको छोड़ा गया. 


"तब तब थोड़ी देरके लिये विकासशील कांतिमें रुकावट पड़ी है। 
६. “मुझे स्वीकार करता चाहिये कि बोलशेविज्म: शब्दका अर्थ 

में अभी तक पूरा. पूरा नहीं समझा हूं। में जितना ही जानता हूं 

कि आसका अद्देश्य निजी सम्पत्तिकी संस्थाकों मिंठाना है। यह तो 

अपरियग्रहके नैतिक आदर्शंको अर्थके क्षेत्रमें प्रयुकत करता हुआ; और 

यदि लोग जिस दशकों स्वेच्छासे स्वीकार कर हें या अुन्हें शांति- 

पूर्वक्क समझाया जाय और असके फलस्वरूप वे असे स्वीकोर केर 

लें, तो भिससे अच्छा कुछ हो ही नहीं सकता। . लेकिन बोलशेविज्मके 

बारेमें मुझे जो कुछ जाननेको_ मिला है अुससे जैसा प्रतीत होता है 

क्ि वह न्‌ केवल हिंसाके श्रयोगका बहिष्कार नहीं करता बल्कि निजी 
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भूमिका ३९ 


सम्पत्तिके अपहरणके छिठ्रे और बसे राज्यके स्वामित्वके अधीन बनाये 


रखने के लिये हिसाके प्रयोगकी खली छट देता है। और यदि बैसा है 


रथ 
तो मुझे यह कहनेमें कोओ संकोच नहीं कि वोलशेविक शासन अपने 


3 लररअकननन>न रन कक >> रतभम २५४ न+«+«>»झन कब न नह कर 





विद्वांस है कि हिसाकी नींव पर किसी भी स्थायी रचनाका निर्माण 
नहीं हो सकता। ”* 


(आ) तानाशाही और राज्य-नियंत्रित समाजवादकी बुराकियां: 


७. “में अदार अथवा किसी तरहकी तानाशाहीकों मंजर नहीं 
कर सकता। असमें धनियोंका लोप नहीं होगा और न गरीबोंकी 
हिफाजत होगी। निश्चय ही कुछ धनी मारे जायेंगे और गरीब मोहताज 
असहाय हो जायेंगे। ओक वर्गके रूपमें धनिक रह जायेंगे और अदार 
विश्येपणके बावजुद गरीबोंका वर्ग भी बना रहेगा। असली दवा अहिंसा- 
त्मक लोकतंत्र है जिसे दूसरे रूपमें सवका सच्चा शिक्षण कह सकते हैं। 
धनियोंको गरीबोंकी सेवाके और गरीबोंकों स्वावलंवनके सिद्धान्तकी 
शिक्षा दी जानी चाहिये।” 


« मेरे समाजवादका अर्थ है 'सर्वोदिय !। मैं गंगे, वहरे और 
अंधोंको मिटाकर अठना नहीं चाहता । अुनके_समाजवादमें_ झिन लोगोंके 





है। मसलन, अमेरिकाका मकसद है. कि असके .हर शहरीके..पास ओेक. 


मोटर हो। मेरा यह मकसद नहीं। मैं अपने व्यक्तित्वके पूर्ण विकासके 
लिअ आजादी चाहता हुं। अगर में चाहूं तो आसमानमें टिमटिमाते 
तारों तक पहुंचनेकी निर्सेनी वनानेकी आजादी मुझे मिलनी चाहिये। 
तरहके समाजवादमें व्यक्तिगत आजादी नहीं है। भुसमें आपका कुछ 
नहीं होता, आपका अपना शरीर भी आपक , आपका अपना द्वरीर भी आपका नहीं होता।” [ 

कैन््िि्ीाझ कजजली-न-_____+-++व..तहत.28लह8086802ल000ै॥00॥0ै0२0२० 


(आि) आदतके बजाय विवेक-बुद्धिके अनुसार जीवन जीना: 

९. “यह स्वीकार करते हुओ भी कि मनुष्य वास्तवमें आदतोंके 
बल पर जीवित रहता है, मेरा विचार है कि अुसका अपनी संकल्पु- 
शवितिकों आचरणमें आुतारकर जीना अधिक अच्छा है। में यह भी 
विश्वास रखता हूं कि मनुष्यमें अपनी संकल्प-शक्तिको जिस हद तक 


जिसका म॒तलछव यह नहीं कि में असी कोओ बात करूंगा ही। दूसरी 
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2८... 
आथिक और औद्योगिक जीवन 


विकसित करनेकी क्षमता है, जो शोषणकों घटाकर कमसे कम कर दे। 
” सित करनका & 00040 कक 85% % 27% 
में राज्यकी सत्ताकी वृद्धिको बड़ेसे बड़ें भयकी दृष्ट्सर , देखता हूं। 
क्योंकि जाहिया तौर पर तो वह शोबणकी कमसे कम करके लाभ 
पहुंचाती है; परन्तु व्यक्तित्वकों नष्ट करके, जो सब प्रकारकी अन्नतिकी 
जड़ है, वह मानव-जातिको बड़ीसे वड़ी हानि पहुंचाती है।/* 
१०. “जिस वाद तक पहुंचनेके लिझरे हम ओक-दूसरेकी तरफ 
ताकते न बेंठें। जब तक सारे लोग समाजवादी न बन जायें, तब 
तक हम कोओ हलूचल न करें, अपने जीवनमें कोओ फेरफार न 
करके हम भाषण देते रहें, पाटियां बनाते रहें और वाज पक्षीकी तरह 
जहां शिकार मिल जाय वहां अुस पर टूट पड़ें -- यह समाजवाद हरगिज 
नहीं है। समाजवाद जैसी शानदार चीज झड़प मारनेसे हमसे दूर ही 
जानेवाली है। 
समाजवादकी शुरुआत पहले समाजवादीसे होती है। अगर ओेक 
भी जैसा समाजवादी हो, तो अुस पर सिफर बढ़ाये जा सकते हैं। पहले 
सिफरसे असकी कीमत दसगुनी बढ़ती जायगी। लेकिन अगर पहला 
सिफर ही हो, दूसरे शब्दोंमें अगर कोओ आरंभ ही न करे, तो अुसके 
आगे कितने ही सिफर क्‍यों न बढ़ाये जाय॑ अुनकी कीमत सिफुर ही 
रहेगी | सिफरोंको लिखनेमें मेहतत और कागजकी वरवादी ही होगी । “ | 
- यह प्रश्न हो सकता है कि जिस प्रकार मनुष्य-स्वभावमें 
परिवर्तन होनेका अल्लेख जितिहासमें कहीं देखा गया है? व्यक्तियोंमें 
तो जैसा हुआ ही है। लेकिन बड़े पैसाने पर समाजमें परिवर्तन हुआ 
है, यह शायद सिद्ध न किया जा सके। जिसका अर्थ जितना ही 
है कि व्यापक अहिंसाका प्रयोग आज तक नहीं किया गया। हम लोगोंके . 
हृदयमें जिस झूठी मान्यताने घर कर लिया है कि अहिसा व्यक्तियत 
रूपसे ही विकेंसित की जा सकती हैं और वह व्यक्ति तक ही 
मर्यादित है। दरअसल वांत जैसी नहीं है। अहिसा सामाजिक- धर्म है। 
सामाजिक धर्मके तौर पर असे विकसित किया जा-सकता है, यह 
मनवानेका मेरा प्रयत्न और प्रयोग चेले रहा है। 
(औ) गांधीजीका सार्ग -- शिक्षा और सत्याग्रह: 


१२. “ स्वराज्यकी तीर्थयात्रा बड़ी कठिन और बड़ी कष्टप्रद 
चढ़ाओ है। असके मानी हैं देहातियोंकी सेवा करनेके ही. अद्देश्यसे 





+ दि मॉड्न रिव्यू, अक्तूबर १९३५॥ 
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देहातमें प्रवेश करना -- दूसरे श॒ब्दोंमें जिसका अर्थ है राष्ट्रीय शिक्षा -- | 


जनताकी शिक्षा। जिसका अर्थ है जनताके अन्दर राष्ट्रीय चैतन्य और 
जागृति अआत्पन्न करना। वह कोओ जादूके आमकी तरह अचानक नहीं 
टपक पड़ेगा । वह तो वटव॒क्षकी तरह प्राय: वे-मालम --- अज्ञात रूपसे 
बढ़ेगा । खूनी क्रांति कभी चमत्कार नहीं दिखा सकती। ” * 


१३. “लेकिन यह याद रखना चाहिये कि अिस तरहके सुधार 
तुरन्त नहीं किये जा सकते। अगर ये सुधार अहिंसात्मक तरीकोंसे 
करने हैं, तो जमींदारों और गैर-जमींदारों दोनोंकों सुरक्षित बनाना 
लाजिमी हो जाता है। जमींदारोंको यह विश्वास दिलाना होगा कि 
अनके साथ कभी जोर-जबरदस्ती नहीं की जायगी, और गैर-जमींदारोंको 
यह सिखाना और समझाना होगा कि अुनसे अुनकी मरजीके खिलाफ जवरन्‌ 
कोओ काम नहीं ले सकता, और कष्ट-सहन या अहिसाकी कलाको 
सीखकर वे अपनी स्वतंत्रता प्राप्त कर सकते हैं। अगर अस रूक्ष्यको 
हमें प्राप्त करता है, तो अपर मैने जिस शिक्षाका जिक्र किया है अुसका 
आरम्भ अभीसे हो जाना चाहिये। जिसके लिओ पहली जरूरत जऔसा 
वातावरण तैयार करनेकी है, जिसमें पारस्परिक आदर और सद्भावका 
सुमेल हो। अुस अवस्थामें वर्गों और आम जनताके बीच किसी प्रकारका 
अहिसात्मक संघर्ष हो ही नहीं सकता। / [ 


१४. “अहिंसक कार्यकर्ताका अद्देश्य हमेशा हृदय-परिवर्तत करना 
होना चाहिये। लेकिन असे अनन्त कारू तक प्रतीक्षा करते रहनेकी 
आवश्यकता नहीं है। जिसलिओ जब असे जैसा महसूस हो कि प्रतीक्षाकी 
सीमा आ गओऔी है, तब वह खतरा लेता है और सक्रिय सत्याग्रहकी 
योजना बनाता है, जिसका रूप सविनय आज्ञाभंगका या असी ही 
किसी दूसरी चीजका हो सकता है। अुसका धीरज कभी भी जिस 
ह॒द तक खतम नहीं होता कि वह अपने विश्वासका त्याग कर दे। ”+ 


१५, “कोओ आदमी सक्रिय रूपसे अहिसक हो और फिर भी 
सामाजिक अन्यायके खिलाफ -- भले वह कहीं भी घटित हुआ हो -- 
खड़ा न हो, अैसा नहीं हो सकता; वह अुसका विरोध अवश्य करेगा। 
दुर्भाग्यवश, जहां तक में जानता हूं, पश्चिमी समाजवादी समाजवादी 
सिद्धान्तोंको भूर्त रूप देनेके लिआे हिंसाकी आवश्यकतामें विश्वास करते हैं ! 
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है हक आधथिक और औद्योगिक जीवन 
शरीर-अम 


हमारे जीवनका बुनियादी नियम: गांधीजीके कल्पनाके पंचायत राजमें 
हरअेक नागरिकसे यह आशा की जायगी कि वह शरीर-श्रमके द्वारा औमान- 
दारीसे अपती जीविका कमाये। रस्किनकी “अन्दु दिस छास्ट' पुस्तक 
पढ़नेके बाद गांधीजीने शरीर-अ्रमके सिद्धात्तका आदर करना शरू कर दिया 
था। और ठाल्स्टायकी रचनाओसे परिचित होने पर असने अनके लिओे शेक 
बुनियादी कानूनका रूप ले लिया। प्रत्येक पुरुष और स्त्रीकों अपने हाथोंसे 
परिश्रम करके और काम करके ही अपनी जीविका, कमाना चाहिये, जिस 
सिद्धान्तका प्रतिपादन पहली बार टी० ओम० -बोन्दरेन्ह नामक ओक रूसी 
लेखकते किया था। टाल्स्टायने अुसे अपनाया और असे व्यापक प्रसिद्धि दी। 
जिस सिद्धान्तके पीछे विचार यह है कि “ प्रत्येक स्वस्थ व्यक्तिको अुतना 
शारीरिक परिश्रम अवश्य करना चाहिये, जितना भोजनकी प्राप्तिके लिझे 
आवश्यक है और अपनी बौद्धिक क्षमताओंका अुपयोग अुसे अपनी जीविकाके 
अुपाजन अथवा धन-संग्रहके लिओे नहीं, बल्कि सिर्फ मनुष्य-समाजकी सेवाके 
लिओ ही करता चाहिये।”* यह हमारे जीवनका बुनियादी नियम है। 

रस्किनकी पुस्तक “ अन्दु दिस लास्ट ' की शिक्षायें : रोटीके लिओ किये 
जानेवाले जिस शरीर-श्रमके कओ रूप हो सकते हैं। जिस विषयमें गांधीजीका 
मार्गदर्शन अन्टु दिस लास्ट 'की शिक्षाओंने किया था और आब शिक्षाओंको 
गांधीजीने जिस प्रकार समझा था: 

“४ (अ) सबकी भलाओआमें हमारी भलाओ निहित है। 
(व) वकील और नाभी दोनोंके कामकी कीमत भेकसी होनी 
चाहिये, क्योंकि आजीविकाका अधिकार सबको ओक समान. है। 
(स) सादा मेहनत-मजदूरीका, किसानका जीवन ही सच्चा जीवन 

है | 7 

आदर्दो अद्योग -- खेती : सच कहा जाय तो रोटीके लिओ किये जानेवाले 
शरीर-अ्मका सही रूप केवल खेती ही है। परंतु चूंकि हरेक आदंमीका खेती 
करना संभव नहीं है, अिसलिओे खेतीके बदले वह कात सकता है, धुन सकता है 
बढ़आका काम कर सकता है या लहारका काम कर सकता है। लेकिन आदर्श 
अद्योग तो खेती ही है। जिसके सिवा, हरओककों अपना भंगी भी खुद ही होना 
चाहिये, यानी अपना मैला स्वयं साफ करना चाहिये। दूसरे शब्दोंमें, मानवीय 


+* हरिजन, १४-११-४८ 
» आत्मकथा, भाग चार, प्र० १८; १९५७॥ 
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जीवनकी अनिवार्य आवश्यकताओंकी पूति जिन चीजोंसे होती है, अुनका 
निर्माण या अनिवायं अद्योगोमें किया जानेवाला परिश्रम रोटीका श्रम माना 
जा; सकता है।. 

जरूरी दा्तें: शरीर-अममें अपनें-आपमें कोओ खूबी नहीं है। कामको 
कष्ट मानकर लाचारीसे अरुचिपूर्वक भी किया जा सकता है। यह तो 
गुलामीकी ही हालत होगी। जिसलिये रोटीके लिओे किये जानेवाले अिस शरीर- 


अमकी पहली शर्ते यह है कि वह स्वेच्छापूवंक किया जाना चाहिये । अधिकांश ' 


'छोगोंको काममें आनन्द नहीं आता और महज कामके लिे काम वे नहीं 
करते। अगर अपनी रोटी कमानेके लिओ काम करनेकी अऑन्हें जरूरत न हो, 
तो ,अन्हें काम करनेकी प्रेरणा ही नहीं होती। गांधीजीकी तरह हमें परिस्थि- 
'तियोंकी छाचारीके कारण नहीं, वल्कि स्वेच्छापूर्वक श्रमिक बनना चाहिये । 
गांधीजी कहते हैं कि “ लांचारीसे मालिककी आज्ञा मानना गुहूमीकी 
स्थिति है, जब कि स्वेच्छापूर्वंक अपने पिताकी आज्ञाके पालनमें पुत्रत्वकी शोभा 
है। जिसी तरह शरीर-श्रमके नियमके लाचारीपूर्ण पालनसे गरीबी, वीमारी 
और असंतोष पैदा होते हैं। वह गुलामीकी ही स्थिति है। किन्तु अुसका पालन 
स्वेच्छापूवंक किया जाय तो वह संतोष और स्वास्थ्यको जन्म देता है।” * 
रोटीके लिओ श्रमकी दूसरी विशेषता यह है कि वह बुद्धिपूवक किया हुआ 
होना चाहिये | बुद्धि और परिश्रममें कोओ विच्छेद नहीं है। जिस सिद्धान्तकी 
अवज्ञाके कारण ही भारतीय गांवोंकी भयंकर अपेक्षा हुओ है। है 
४ श्रमके साथ जो “ बुद्धिपृर्वक किया हुआ ' विश्येषण लगाया है, वह 
यह वतलानेके लिओ लगाया है कि समाज-सेवामें श्रम तभी खप सकता है 
जब असके पीछे सेवाका कोओ निश्चित हेतु हो; नहीं तो यह कहा 
जा सकता है कि हरओक मजदूर समाजकी सेवा करता है। अओक प्रकारसे 


तो वह समाजकी सेवा करता ही है, पर जिस सेवाकी यहां बात हो रही 


है वह बहुत अंचे प्रकारकी सेवा है। जो मनुष्य सबके हितके लिओ सेवा 

करता है वह समाजकी सेवा करता है और जितनेसे अुसका पेट भर 

जाय अतनी मजदूरी पानेका असे हक है। .जिसलिओ जिस प्रकारका 

* व्लेड-लेवर ” समाज-सेवासे भिन्न नहीं है।+ 

यह तो स्पष्ट ही है कि शरीर-श्रमके जिस सिद्धान्तका समाज-सेवासे कोओ 
विरोध नही है। सोच-समझकर किया हुआ रोटीका परिश्रम किसी भी 
समय समाज-सेवाका आच्चतम रूप है।“] अससे देशकी संपत्ति बढ़ती है। 

+* हरिजन, २९-६-र५ 
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रोदी-भ्रमकी तीसरी विशेषता यह है कि वह सबके कल्याणकी भावनासे 
किया जाता है। जो भी श्रम किया जाता है वह फलासक्तिके बिना सेवा 
और त्यागकी भावनासे ही किया जाता है। जिस सिद्धान्तके पालूनसे समाजकी 
रचनामें अक नि:शब्द कान्ति ही हो जाती है। मौजूदा जीवन-संघर्की जगह 
पारस्परिक सेवाका संघर्ष ले लेता है। जंगलके कानूनकी जगह सेवाका कानून : 
चलने लगता है। जिसमें सन्देह नहीं कि जो लोग त्यागकी भावनासे काम 
करते हैं वे अपने अुस श्रमसे ही अपनी रोटी भी कमाते हैं। लेकिन अुनका मुख्य 
लक्ष्य अपनी जीविका कमाना नहीं होता, वह अनके श्रमका ओक प्रासंगिक फल- 
मात्र होता है। “त्यागमय जीवन कलाकी पराकाष्ठा है और वह सच्चे 
आनन्दसे परिपूर्ण होता है।  * सदाचरणकी भांति सेवा भी अपना पुरस्कार 
आप ही है। 

भारतीय समाजमें श्रमके प्रति अवज्ञाका भाव: दुःखकी वात है कि 
हाथकी मजदूरी करनेवाले लोगोंको हिन्द समाजमें नीचा दर्जा दिया गया है 
और अच्चतर जातियां अन्हें अपना समकक्ष नहीं मानतीं। हमारे देशर्में आज 
भी यह स्थिति है कि पैसेवाले और तथाकथित अच्च वर्गोके लोग शरीर-श्रमकों 
नीचा समझते हैं; यहां तक कि अआसके प्रति घृणाका भाव रखते है। जिसलिओं 
गांधीजी श्रमके गौरव पर जोर देना जरूरी मानते थे। “ ओमानदारीके साथ 
अपनी रोजी कमानेकी जिच्छा रखनेवालेके लिझ्लें कोओ भी काम नीच नहीं 
/है। सवाल यही है कि आदमी खुद ओदश्वरके दिये हाथ-पैर हिलानेको 
तैयार है या नहीं ?” | “दरीर-श्रमके साथ अकारण ही जो छकज्जाका भाव 
जुड़ गया है अुसे यदि दूर किया जा सके, तो औसत बुद्धिवाले सारे युवा 
पुरुषों और स्त्रियोंक लिझे हमारे पास काफीसे ज्यादा काम है।”+ 
गांधीजीकी अहिसा जिस वातकों असह्य मानती थी कि किसी स्वस्थ 
आदमीको, जिसने अपनी रोटीके लछिझे ओमानदारीसे श्रम न किया हो, मुफ्त 
खिलाया जाये । 

बौद्धिक और शारीरिक परिश्रममें कोओ विरोध-भाव नहीं : हमारे देझमें 
ओक आम खयाल है कि वौद्धिक और शारीरिक परिश्रम ओेक-दूसरेके विरोधी हैं । 
लेकिन वौद्धिक विकासके अर्थके वबारेमें यदि हमारी समझ साफ हो, तो हमें 
दिखना चाहिये कि जिन दोनोंमें जैसा कोओ विरोध नहीं है । / बौद्धिक विकासको 
प्रायः विश्वसे सम्बन्धित अमुक तथ्योंकी जानकारी मान लिया जाता है। ” » 


# फ्रॉम यरवडा मन्दिर, प्र० १४ व १५॥ 
 हरिजनसेवक, १९-१२-३६ 

+ हरिजन, १०-३-रे५ 

> हरिजन, २८-११-४८ 


भूमिका । ४७ 


लेकिन जैसी जानकारीकों सही अर्थमें ज्ञान नहीं कहा जा सकता। बौद्धिक 
प्रगतिका परिणाम विवेक-शक्तिका विकास होना चाहिये। 


४ यह मानता कि कितावोंसे ही, मेज-कुर्सी पर बैठनेसे ही श्ञान 
' मिलता है, बुद्धिका विकास होता है, घोर अजान है, भारी वहम है। जिसमें 
से हमें तो निकल ही जाना चाहिये । जीवनमें वाचनके लिओ स्थान जरूर 
है, मगर वह अपनी जगह पर ही शोभा देता है। शरीर-श्रमको हानि 
पहुंचाकर अुसे बढ़ाया जाय, तो अुसके खिलाफ विद्रोह करना फर्ज हो जाता 
है। . . . बुद्धिशक्तिको सच्चा वेग देनेके लिओ भी शरीर-श्रमकी यानी * 
किसी भी अपयोगी शारीरिक धंधेमें शरीरको लगानेकी जरूरत है। ” * 
तीचे दिये जा रहे अद्धरणमें भी यही वात कही गयी है कि शरीर- 
श्रम वृद्धि द्वारा आत्पन्न वस्तुका मूल्य या गुणस्तर बढ़ाता है 
४ दिमागी काम भी अपना महत्त्व रखता है और जीवनमें असकी 
' खास जगह है। लेकिन में तो शरीर-श्रमकी जरूरत पर जोर देता हूं । मेरा 
यह दावा है कि अुस फर्जसे किसी भी जिन्सानकों छुटकारा नहीं मिलना 
चाहिये। जिससे जिन्सानके दिमागी कामकी अन्नति ही होगी । ” ८ 


बौद्धिक श्रम और शरीर-श्रम, दोनों अपने-अपने क्षेत्रींमं अेकेसाथ रह 
सकते हैं। अनमें से कोओ भी दूसरेका स्थान नहीं ले सकता: 

४ मैं बौद्धिक श्रमके मूल्यकी अवगणना नहीं करता। लेकिन वौद्धिक 
श्रम कितनी ही मात्रामें क्यों व किया जाय, ओुससे शरीर-श्रमकी थोड़ी 
भी पूर्ति नहीं होती, जो कि हममें से हरओेक सबकी भराओके लिओ 
करनेको पैदा हुआ है। बौद्धिक श्रम शरीर-अ्रमसे निश्चित रूपमें श्रेष्ठ 
हो सकता है, अकसर होता है, लेकिन वह शरीर-श्रमका स्थान कभी नहीं 
लेता और न कभी ले सकता है; जैसे वौद्धिक भोजन हम जो अन्न 
खाते हैं अुसकी अपेक्षा ज्यादा आत्तम है, परन्तु वह अन्नका स्थान कभी 
नहीं ले सकता। सचमुच, पृथ्वीकी अुपजके अभावमें बुद्धिकी अपज होना 
असंभव है। ” | 
बौद्धिक परिश्रम आत्माके लिये है और वह अपना पुरस्कार स्वयं ही 

है। अतः आदर्श राज्यमें डॉक्टर, वकील और जिसी तरहके दूसरे बौद्धिक 
अद्योग करनेवालोंसे यह आशा की जाती है कि वे समाजके कल्याणके लिओे 
ही काम करेंगे, स्वार्थके लिओ नहीं। 


/.._ # हरिजनसेवक, २८-११-'४८ 
2 हरिंजनसेवक, २३-२-४७ 
स यंग जिडिया, १५-१०-२५ 
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८ आर्थिक और औद्योगिक जीवन 


श्रम और संस्कृतिको ओेक-दूसरेसे अलग नहीं किया जा सकता। श्रम 
न हो तो संस्कृतिका फूल मुरझा जाता है। पुस्तकोंके निरुद्देश्य अध्ययत 
मात्रसे वुद्धिका विकास सिद्ध नहीं किया जा सकता। लेकिन अद्देश्यपुवंक किया 
गया थोड़ा-न्सा अध्ययन भी फलदायी होता है। 
शारीरिक श्रमसे बुद्धिके विकास पर कोओ बुरा प्रभाव नहीं पड़ता और 
न अससे नीरस ओकविधता (77070६079) ही अत्यन्न होती है। अपर यह 
बताया जा चुका है कि शरीर-श्रम॒ वुद्धिसे आत्पन्न वस्तुओंकी गुण-बुद्धि करता है। 
और जहां तक ओेकविधताका सवाल है शरसस्श्रमक पक्षम कमल कम जितना 
- तो कहा ही जा सकता है कि वह मुद्किल्से कटनेवाले अुन -घंटोंसे ज्यादा 
अबानेवाला नहीं होता जब हम विलकुर खाली बैठे होते हैं। कोओ भी काम, 
वह कितना भी मामूली क्यों न हो, यदि अुसे सर्जनके आनबन्‍दसे वियुकत न॑ कर 
दिया जाय, तो नीरस हो ही नहीं सकता । जहां शरीर-श्रम महज कुछ पैसे कमानेके 
लिओ किया जा रहा हो वहां जरूर यह सम्भव है कि वह नीरस मालूम हो। 
“लेकिन यदि वह छाचारीसे नहीं बल्कि वुद्धिपर्वक किया जाय, तो वह नीरस 
'नहीं होता । अगर काम करनेवालेकों अपने कामकी वैज्ञानिक जानकारी हो -- 
यह मालूम हो कि वह क्‍यों किया जाता है और कैसे किया जाता है और जिस 
“तरह असकी जिज्ञासाको पोषण मिलता है, तो अपना कास आसे अवश्य रुचिकर 
मालूम होगा। कोओ भी श्रम क्‍यों न हो, यदि वह वुद्धिपुर्वक, आत्साहपुर्वेक 
और भगवद्बुद्धिसि या किसी आदर्शके लिओ किया जाय॑, तो अुसमें सर्जनका 
आनन्द अवश्य मिलता है और करनेवाला असमें ताजगी महसूस करता है। 
शरीर-अमसके दुरगासी परिणाम: शरीर-अ्रमके परिणाम बहुत दूरगामी 
होते हैं। जिस सिद्धान्तका सावंत्रिक आचरण होने छंगे तो दुनियामें समानताकी 
स्थापना हो जाये, भुखमरी सदाके लिओ नष्ट हो जाये और हम कितने ही 
पापोंसे मुक्त हो जाय॑ । अनुचित अुदारतासे अत्पन्न होनेवाला आलस्य, निठल्लापन, 
४ दम्भ और अपराध आदि भूतकालकी वस्तु वन जायें। अनुचित आअुदारता 
देशकी भौतिक या आध्यात्मिक सम्पत्तिमें किसी प्रकारकी वृद्धि नहीं करती। 
अससे दाताको पुण्य-कार्य कर सकनेका झूठा सन्‍्तोष मिलता है। श्रम सब लोगोंको 
ओकता और समानताके सूत्रमें वांघनेवाला अक अतिशय शक्तिशाली साधन है। 
यदि समाजका हरओक व्यक्ति रोटीके लिओे श्रमके कर्तव्यका पालन करने लगे, 
तो अंच-नीचके भेद मिट जायें तथा पूंजी और श्रम या अमीरों और गरीबोंके 
बीचका संघर्ष श्ञान्त हो जाय। “अमीर तब भी रहेंगे, लेकित अस स्थितिसें 
वे अपनेको अपनी सम्पत्तिका ट्रस्टी मार्नेगे और आअुसका आअपयोग मुख्यतः 
सावेजनिक हितके लिओ करेंगे। * | 


+ फ्रॉम यरवडा मन्दिर, प्र० ९। 


भूमिका डए 
आशथिक समानता 


आर्थिक समानताका आश्यय: आथिक समानताका लक्ष्य है पूरे दिनके 
प्रामाणिक परिश्रमके लिओ मजदूरीकी समानता -- भले वह परिश्रम वकीछका 
हो, डॉक्टरका हो, शिक्षकका हो या भंगीका हों। समानताकी जिस स्थितिको 
पहुंचनेके लिझे बहुत बढ़ी-चढ़ी तालीमकी जरूरत है।* जिसलिये गांधीजीकी 
कल्पनाकी आर्थिक समानताका यह थर्थ नहीं है कि हरअेकके पास भेक-जितना 
पैसा या अपभोग्य वस्तुओंकी ओक-जितनी मात्रा होगी। अनुभव वताता है कि 
व्यक्ति-व्यक्तिकी आवश्यकताओं में भेद अवव्य होता है। पशुओंकी आवश्यकताओं में 
होनेवाले भेदकी तरह मनुष्योंकी आवश्यकताओंमें रहनेवाले जिस भेदकों सही- 
सही आंकना संभव नहीं। अमीरों और गरीवबोंके भेदको कम करना जरूर संभव 
है। जिन दोनों वर्गोमें आज जो असमानता पायी जाती है, वह हमारे लिये 
कंलक-रूप है। यह जरूरी है कि जिन चंद अमीरोंके हाथमें आज देशकी 
अधिकांश संपत्ति केन्द्रीभूत है अुनकी संपत्तिका स्तर कुछ नीचे छाया जाय 
और शेप करोड़ों वेजवान गरीबोंका स्तर कुछ अपर अुठाया जाय। जिसके 
सिवा, जैसी व्यवस्था होना चाहिये कि हरभेक व्यक्तिको संतुलित आहार प्राप्त 
हो, रहनेके लिओ स्वास्थ्यप्रद घर मिले, शरीर ढकनेके लिओ काफी कपड़ा मिले 
और अपने वच्चोंकों पढ़ाने और डॉक्टरी राहत पानेकी सुविधायें मिलें। संक्षेपमें, 
समान वितरणका सच्चा आशय यह है कि हरअेक आदमीके पास अपनी स्वाभा- 
विक और अनिवार्य आवश्यकतायें पूरी करनेके साधन अवश्य होने चाहिये। 
जअिसलिओे आधिक समानताका सच्चा भर्थ है: हरअकको अूसकी आवश्यकताके 
अनुसार । सब लोगोंकी अनिवार्य आवश्यकतायें पूरी हो जायें, अुसके बाद 
झिन आवश्यकर्ताओंसे अपर हंरंभेक चीज निपिद्ध मानी जानी चाहिये, अंसी। .* 
वात नहीं है। मजदूरों और किसानोंमें जो ज्यादा बुद्धिमान होगा वह और, 
लछोगोकी अपेक्षा ज्यादा पैसा कमायेगा। गांधीजी जैसी जड़ समानताका निर्माण 
नहीं करना चाहते थे, जिसमें किसी भी व्यक्तिके लिझे अपनी योग्यताका 
पूरा पूरा अपयोग सम्भव नहीं रह जाता या नहीं रहने दिया जाता, क्योंकि 
अैसा समाज अपने अन्तिम विनाशका बीज अपने ही भीतर लेकर चलता है। 
“ कओ लोग जैसा सोचते हैं कि अंच-नीचके दरजे मिटा दिये 
जायं, तो अराजकता और स्वेच्छाचारिताका रास्ता खुल जायगा। 
यह धारणा सही नहीं है। होना तो यह चाहिये कि जिन सारे 


न पक मिट जानेसे संपूर्ण अ री पैदा हो। यह 
अनुशासन संपूर्ण डि होगा कि अुस हालतर्मं सब लोग जिस 


भर हरिजन, १ ०--८--४७ 
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समाजके वे सदस्य हैं अंसके नियमोंका पाझून जिच्छापुर्वक स्वयं 

गज कर ऊ 

गांधीजी चाहते थे कि अमीर अपनी संपत्ति अपने पास यह मानकर रखें 
कि वह गरीबोंकी धरोहर है अथवा वे गरीबोंके लिये असका त्याग ही कर दें। 
आशिक समानताकी स्थिति अमीरोंसे अुनकी संपत्तिका बलपूर्वक अपहरण करके 
नहीं लायी जा सकती। हिंसाके द्वारा असमानताओंके अच्छेदके प्रयत्न कहीं 
भी सफल नहीं हुओ हैं--- रूसमें भी नहीं। हिंसक कार्यसे समाजकों कोओ लाभ 
नहीं हो सकता, क्योंकि अुसका नतीजा तो यही होगा कि समाज भेक जैसे 
आदमीकी योग्यताओंसे वंचित हो जायेगा, जो जानता है कि सम्पत्तिका 
आत्पादन या भुुसकी वृद्धि किस तरह की जाती है। 


आहिसक पद्धतिकी श्रेष्ठता : अहिसक पद्धति हिंसक पद्धतिसे कहीं श्रेष्ठ 
है। देषके खिलाफ प्रेमकी शक्तियोंका संयोजन करके अहिंसाके द्वारा आथिक 
समानताकी स्थापना की जा सकती है। * अुसकी दिश्ामें पहला कदम यह है कि 
जिस व्यक्तिने जिस आदश्शकों स्वीकार कर लिया हो, वह अपने वैयक्तिक 
जीवनमें आवश्यक सुधार कर डाले।”+ सारे समाजका परिवर्तन होने तक 
“ : रुकना जरूरी नहीं है। कोओ भी व्यक्ति अपनेसे अकदम जिस शुभ कार्यका 
( आरम्भ कर सकता है। सामुदायिक प्रयत्न किया जाय, अहिंसाकी शक्तियोंका 
संयोजन और अपयोग किया जाय और होम बुद्धिपूर्वक जैसे किसी भी कार्यमें 
सहयोग करनेसे जिनकार कर दें जिससे कि अुनकी गुलामीकी जंजीरें मजबूत होती 
हैं, तो आथिक समानताकी यह अभीष्ट स्थिति अवश्य लायी जा सकती है। 


संरक्षकता 


“ बास्तवमें समान वितरणके जिस सिद्धान्तकी जड़में धनवानोंके 
अनावश्यक धनकी संरक्षताका या ट्रस्टीशिपका सिद्धान्त होना चाहिये, 
क्योंकि जिस सिद्धान्तके अनुसार वे अपने पड़ोसियोंसे ओक रुपया भी 

>>. / अधिक नहीं रख सकते। यह कैसे किया जाय ? अहिसा द्वारा? या 
धनवानोंसे अुनकी संपत्ति छीन कर ? अँसा करनेके लिओ हमें स्वभावतः 

हिसाका आसरा लेना पड़ेगा। जिस हिंसक कार्रवाजीसे समाजका लाभ 

./;; नहीं हो सकता। समाज अओलटा घाटेमें रहेगा, क्योंकि जिससे समाज 

' अंक असे आदमीके गुणोंसे वंचित रहेगा जो दौलत जमा करना जानता 

है। जिसलिओ अहिसक मार्ग प्रत्यक्ष रूपमें श्रेष्ठ है। धतवानके पास 
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अुसका बन रहेगे।, परंतु अुसका आअतना ही भाग वह अपने काममें लेगा 
जितना वह अपनी [र्धनुज़ी आवश्यकताओंके लिमे आचित रूपमें जरूरी 
समझता है, और वाकोकों समाजके अपयोगके लिओ धरोहर समझेगा | 
जिस तकंमें यह मान लिया गया है कि संरक्षक प्रामाणिक होगा। ” * 


यदि हमारे पूरा प्रयत्त करनेके वाद भी धनवान लोग गरीबोंके हितमें 
अपने धनके संरक्षक होना स्वीकार न करें तो क्या किया जाय ? जैसी स्थितिमें 
गांधीजी सही और अचूक जिलाजके तौर पर सविनय आतज्ञाभंग और अहिंसक ' 
असहयोगकी. सलाह देते हैं। कारण, धनवान छोग समाजके गरीब वर्गके सहयोगके 
विना बनका संग्रह कर ही नहीं सकते। 


प्रकृतिका बुनियादी नियम : यह प्रकृतिका ओक बुनियादी और निरप- 
वाद नियम है कि प्रकृति अुतना ही पैदा करती है जितना हमें अपनी आव- 
इयकताओंकी पूर्तिके छिझ्े रोज-ब-रोज चाहिये। यदि हरओक आदमी अपने 
लिओ सिर्फ अुतना ही ले जितनेकी अभुसे जरूरत है, तो दुनियामें भुखमरीसे 
कोओ नहीं मर सकता। यदि कोओ जितना असे चाहिये अुससे अधिक लेता 
है, तो वह गोया चोरीका अपराध करता है। जिस चीजकी हमें जरूरत न हो 
आअुसे अपने पास रखना जिस नियमका अल्लंघन है। अपरिग्रहके जिस आदर्शका 
पूरा पालन तो तव होगा जब मनुष्य भी पक्षियोंकी तरह आगामी कलरूका 
विचार करना और संग्रह करना विलकुल छोड़ दे । यदि वह पहले 
निष्ठापूर्वक दैवी राज्यको पानेका प्रयत्न करे, तो अुसे और सव अपने-आप 
मिल जाय। 


अपरिग्रह -- ओेक मनःस्थिति : अपरियग्रह आखिर तो भेक मनःस्थिति 
है। कोओ भी मनुष्य पूरा अपरियग्रही नहीं हो सकता। शरीर भी ओक परियग्रह 
ही है और वह तो हमारे साथ रहनेवाला है। मनुष्य हमेशा अपूर्ण ही रहनेवाला 
है, यद्यपि वह अपनेको पूर्ण बनानेकी कोशिश भी हमेशा करता रहेगा और अुसे 
करना ही चाहिये। 

संरक्षकताके सिद्धान्तकी भुत्पत्ति : संरक्षकता “ अुन लोगोंको दी गयी ओेक 
रियायत है जो पैसा कमाते तो हैं किन्तु जो मानव-जातिके लाभके लिये 
अपनी कमाओका अपयोग स्वेच्छापुवेक करनेके लिओ तैयार नहीं हैं।“+ यह 
सिद्धान्त सामान्य बुद्धिकी अपज है और गांधीजीका निश्चित विश्वास है कि वह 
अैसी परिस्थितिका ओक व्यावहारिक हल पेश करता है। जो धनवान हैं और 
धनसंग्रहकी अपनी जिच्छाका जो त्याग नहीं कर सकते, अन्हें गांधीजीकी सलाह 
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है कि वे अपने घधनका अपयोग सेवाके लिओ करें। जिस सिद्धान्तका प्रतिपादन 
अन्होंने पहली बार अत समाजवादियोंको भआरुत्तर देते हुओ किया था, जो 
कहते थे कि जमींदारों और राजाओंसे 'अुनकी सत्ता और संपत्ति छीन ली 
जानी चाहिये।* 
संरक्षकताका अर्थ :--संरक्षकता क्‍या है? यदि किसी आदमीके पास 
जितना अुसे चाहिये अुससे ज्यादा धन या सम्पत्ति हो, तो अुसे अपनी अतिरिक्त 
घन-सम्पत्तिका संरक्षक वन जानता चाहिये। अुसने यह धर विरासत पाया हो 
या व्यापार अथवा अुद्योगके द्वारा (बेशक, औसानदारीसे) कमाया हो, असे यह 
समझ लेना चाहिये कि यह सारा धन असका नहीं है : “ असे केवल सम्यजनोचित 
जीविकाका ही अधिकार है -- जैसी जीविकाका जो दूसरे करोड़ों आदमर्मियोंको 
>आपूछब्ध है, अनसे ज्यादा अूंची जीविकाका नहीं।” | अुसका वाकी धन 
समाजका है और अुसका अपयोग समाजके कल्याण लिओ ही होना चाहिये ।+ 
घनवान लोग अपने घतकी रक्षा या तो शस्त्रवलसे कर सकते हैं 
अथवा अहिसाके द्वारा। 
“ जिस अहिसाकी दीक्षा छेने और देनेका सबसे अत्तम मंत्र है: 
'तैन त्यकतीन भुंजीयथा:” (अपनी दौलतका त्याग करके तू असे 
भोग) । जिसको जरा विस्तारसे समझाकर कहूं तो यह कहूंगा कि 
करोड़ों खुशीसे कमा, लेकिन समझ ले कि तेरा धन सिर्फ तेरा नहीं 
सारी दुनियाका है। जिसलिओ जितनी तेरी सच्ची जरूरतें हों अुतनी 
पूरी करनेके बाद जो बचे अुसका अपयोग समाजके लिओ कर। 


व्यापारिक समृद्धि और संपूर्ण औसानदारी ओक-दूसरेसे असंगत नहीं 
हैं: जैसा सवाल किया जा सकता है कि क्या शुद्ध साधनोंसे करोड़ों रुपये 
कमाना सम्भव है। गांधीजी औसा नहीं मानते थे कि व्यापारिक समृद्धिके साथ 
सम्पूर्ण ओऔमानदारी असंगत है। वे अँसे व्यापारियोंको जानते थे जो अपने 
व्यवहारमें औमानदारीका पूरा पुरा पालन करते थे। “ “करोड़ों रुपये कमाने ' 
की बात यह मातकर कही गयी है कि लोगोंकों कानूनन्‌ सम्पत्ति रखनेका 
अधिकार है और यह कि न तो वह अशुद्ध हैं और न वह हमारे आस- 
पास फैली हुओ विषमताका दर्पोद्धत प्रदर्शन है। /+ जिस सिलूसिलेमें अन्होंने 
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अंस आदमीका बुदाहरण दिया जिसके पात्त खानका पट्टा है। कस अचानक 
अपनी जिस जमीनमें कोओ वअनमोल हीरा मिल जाता है। और बह ओेका- 
ओक करोड़पति वन जाता हैं। जैसे आदमीके वारेमें यह नहीं कहा जा 
सकता कि बुसने अशुद्ध साथनोंका अुपयोग किया है। जिस हवालेका स्पप्टी- 
करण अुनके ही श्ब्दोंमें जिस प्रकार है: 

४ निःसंदेह करोड़ों कमानेकी वात मैंने थैसे छोगोंके छिओ्रे ही 
कही थी। में नि:संकोच जिस कथनका समर्थन करता हैं कि आम 
तार पर वनवान लोग और असी तरह दूसरे भी अधिकांश छोग कमाते 
समय कमाओके सावनोंकी शुद्धताका कोओ खास व््यान नहीं रखते। 
अहिसक पद्धतिका प्रयोग करते समय हमारे मनमें यह विश्वास रहना 
चाहिये कि हरमेक मनुष्य, फिर वह कितना ही पतित क्‍यों न हो, 
खुवर सकता है, अगर अआुसके साथ चतुरतापूर्वक मनुप्यताका व्यवहार 
किया जाय ? हमें मनुप्यके सदभावोंकों जगाना चाहिये और बअुसके 
सुपरिणामकी आशा रखनी चाहिये।”* 


निर्णय कौन कर सकता हैँ? : जिस बातका निर्णय कौन करेगा कि 
अमुक धन ओमानदारीसे कमाया गया है या व्रेजीमानीसे, पवित्र है या 
अपवित्र । “जिस प्रदतका निर्णय या तो भगवान ही कर सकता है या 
अमीरों या गरीबों --दोनोंके द्वारा नियुक्त कोओ अधिकारी व्यक्ति | हर 
कोजओ व्यक्ति असा नहीं कर सकता।”] यदि हम कहते हों कि सब 
धन-सम्पत्ति चोरी है, तो हमें स्वयं ही सारी घन-सम्पत्तिका त्याग कर देना 
चाहिये। हमें अपनेसे पूछना चाहिये कि क्या हम जैसा करनेके लिग्रे तैयार 
हैं। यदि हम खुद जिसके लिल्रे तैयार न हों, तो हमें दूसरोंके वारेमें कोओी 
मतामत नहीं बनाना चाहिये। हमें अपनेमें अनास्क्तिकी भावनाका विकास 
करना चाहिये और दुनियामें मिस तरह रहना चाहिये कि दुनियाका असर 
हमारे मन पर न हो। 

त्याग बनाम अपहरण : क्या कोओ जिस बातका निश्चय कर सकता 
है कि जिन धनवानोंको अपनी सम्पत्तिका संरक्षक वननेके लिझे राजी किया 
जा सके, अनकी सम्पत्तिका कितना हिस्सा अुनका हैं और कितना आुनका 
नहीं है? यदि वह धनवान व्यक्ति ,अपने लिये अुस सम्पत्तिका २५ & 
रखनेको राजी हो और ७५ % दान कर देनेंके लिओ तैयार हो, तो हमें 
असका प्रस्ताव स्व्रीकार कर लेना चाहिये, क्योंकि हमें जानना चाहिये कि 
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“स्वेच्छासे दिया हुआ ७५ % तलवारके भयसे दिये हुओ १०० % से कहीं 
ज्यादा अच्छा है।” * 

जैसी दलील की जा सकती है कि जो व्यक्ति आज अपनी सम्पत्ति 
जोर-जबरदस्तीके कारण सौंपता है वह कल जिस स्थितिको, अुसकी जिच्छा 
हो या न हो, स्वीकार कर लेगा। लेकिन यह ओक दूरवर्ती संभावना है जिस 
पर यंभीरतापूर्वक विचार नहीं किया जा सकता। जितना निश्चित है कि 
यदि आज, हिसाका आश्रय लिया जाय, तो असे ज्यादा' बड़ी प्रतिहिसाका 
मुकाबला करना पड़ेगा । “अहिंसाके नियम पर चलनेसे हमें ओकके बाद 
ओअक कितने ही समझौते करने पड़ेंगे; यहां तक कि हमारा जीवन जिन 
समझौतोंकी ओेक शझूंखला जैसा हो जायेगा । लेकिन समझौतोंकी श्ूृंखलछा 
संघर्षोकी अपार श्यृंखलासे कहीं अच्छी है। | 


संरक्षकोंका कमीशन : अहिसक राज्यमें टस्टियोंका कमीशन भी विनि- 
यमित रहेगा। संरक्षकको अपनी संपत्तिकी आयसे जो कमीशन मिलेगा वह 
अुस आयका कोओ निश्चित हिस्सा नहीं होगा। जिसका कारण बताते हुओ 
गांधीजी कहते हैं: 

४ मैं अन्हें जैसा नहीं कहूंगा कि वे जितना ही कमीशन हें; 
में तो भुनसे जितना अुचित हो आअतना लेनेंकी सिफारिश करूंगा। 
अदाहरणके लिओ, जिसके पास १०० २० हों अससे मैं ५० रु० लेनेको 
कहूंगा और बाकी ५० २० मजदूरोंकों दे दूंगा। लेकिन जिसके पास 
१,००,००,००० ० होंगे अुससे में कहूंगा कि वह केवल १ & ही 
ले। अिस तरह आप देख सकते हैं कि में जो कमीशन तय करूँगा 
वह आयका कोओ निश्चित हिस्सा नहीं होगा, क्योंकि वैसा किया 
जाय तो अुससे भयंकर अन्यायकी सृष्टि होगी। “+ 


कानूनी स्वामित्व ः बदली हुओ स्थितिमें कानूनी स्वामित्व संरक्षकका ही 
होगा, राज्यका नहीं । जअिसलिओं अपना अत्तराधिकारी चुननेंका अधिकार 
अुस मूल मालिकको ही दिया जाना चाहिये जो पहला संरक्षक वनेगा। 
लेकिन चूंकि संरक्षकका सामान्य समाजके सिवा कोओ दूसरा आत्तराधिकारी 
नहीं होता, जिसलिओ अपना अत्तराधिकारी चुननेका संरक्षकका अधिकार 
निवेन्ध नहीं होगा । वह कानूनी स्वीकृतिके अधीन रहेगा यात्री संरक्षकके 
चुनाव पर जब राज्य अपनी स्वीकृतिकी मुहर छगा देगा तभी वह अन्तिम 


# हरिजन, १-६-३५ 
वही 
ई यंग अडिया, २६-११-३१ 


भूमिका ण्प्‌ 


माना जायेगा। “जैसी व्यवस्थासे राज्य और व्यक्ति, दोनों पर अंकुश 
लगता है।“* 


संरक्षकताके सिद्धान्तकी रूपरेखा: सन्‌ १९४४ में आयाखां मह॒लसे 
गांधीजीकी रिहाओके कुछ समय वाद श्री किशोरलारू मशरूबाला और 
श्री नरहरि परीखने संरक्षकताके सिद्धान्तोंकी ओेक संक्षिप्त रूपरेखा तैयार 
की थी। गांधीजीने असे देखा और सुधारा था; गांधीजीके सुधारोंके वाद 
अुनका यह मसविदा अक्िस प्रकार था: 


४ १. संरक्षकता (ट्रस्टीशिप) जैसा साधन प्रदान करती है, 
जिससे समाजकी मौजूदा पूंजीवादी व्यवस्था समतावादी व्यवस्थामें 
बदल जाती है। अिसमें पूंजीवादकी तो गुंजाअद नहीं है, मगर 
यह वर्तमान पूंजीपति वर्गकों अपना सुधार करनेका मौका देती है। 
अिसका आधार यह श्रद्धा है कि मानव-स्वभाव जैसा नहीं है, 
जिसका कभी अद्धार नहीं हो सके। 

२. वह संपत्तिके व्यक्तिगत स्वामित्वका कोओ अधिकार स्वीकार 
नहीं करती; हां, अुसमें समाज स्वयं अपनी भलाओके लिखे किसी 
ह॒ंद तक जिसकी जिजाजत दे सकता है। 

३. असमें धत्के स्वामित्त और अपयोगके कानूनी नियमनकी 
मनाही नहीं है। 

४. जिस प्रकार राज्य द्वारा नियंत्रित संरक्षकतामें कोओ व्यक्ति 
अपनी स्वार्थसिद्धिके लिम्रे या समाजके हितके विरुद्ध संपत्ति पर 
अधिकार रखते या अुसका अपयोग करनेके लिखे स्वतंत्र नहीं होगा | 

५. जिस तरह अआचित न्यूनतम जीवन-वेतन स्थिर करनेकी वात 
कही गओ है, ठीक अुसी तरह यह भी तय कर दिया जाना चाहिये 
कि वास्तवमें किसी भी व्यक्तिकी ज्यादासे ज्यादा कितनी आमदनी 
हो। न्यूनतम और अधिकतम आमदनियोंके बीचका फर्क आुचित, 
न्‍्यायपूर्ण और समय समय पर जिस प्रकार वदरूता रहनेवाला 
होना चाहिये कि अुसका झुकाव जिस फर्ककों मिटानेंकी तरफ हो। 

६. गांवीवादी अर्थ-व्यवस्थामें आत्पादतका स्वरूप श्रमाजकी 
जरूरतसे लिश्चित होगा, न कि व्यक्तिकी सनक या लालचसे। ” [ 


संरक्षकताके सिद्धान्तोंका यह वक्तव्य व्यावहारिक भी है और साथ ही 
लचीला भी है। वह मौजूदा सम्पत्तिशाली वर्गको कसौटी पर चढ़ाता हैं 

* हरिजन, १६-२-४७ 

| हरिजनसेवक, २५-१०-५२ 
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और असे अपनी बुद्धि और कौशलहूका समाजके हितमें अपयोग करनेका 
मौका देता है। सम्पत्तिकी मालिकीका नियमन किस तरह किया जाय, जिस 
प्रश्त॒ पर बादमें अुद्योगोंके संघटनके ढांचे पर चर्चा करते समय विचार 
किया जायगा। 

कितने लोग असे हैं जो सच्चे संरक्षक वन सकेंगे, यह्‌ सवाल अप्रस्तुत 
है। संभव है कि जिस सिद्धान्तकों आचरणमें अुतारना कठिव हो। लेकिन 
यदि सिद्धान्त सही है तो जिस सवालरूुका विशेष महत्त्व नहीं है कि अुसका 
आचरण ज्यादा आदमी कर सकेंगे या कोओ ओक ही। जिसे अहिंसामें विश्वास 
हो भुसे तो अुसका आचरण करना ही चाहिये, फिर वह अपने प्रयत्वमें सफल 
हो चाहे असफल। 

संरक्षकताकी यह कल्पना मौजूदा जीवन-रचनाकी जगह -- जिसमें 
प्रायः प्रत्येक आदमी अपने पड़ोसीकी परवाह न करते हुओ सिर्फ अपने ही 
लिओ जीता है-- नयी न्याययुक्त रचनाका विकास करनेकी निश्चित फल 
देनेवाली पद्धति पेश करती है। अगर समाजको शासत्तिपूर्ण ढंगसे सच्ची 
प्रगति करनी है, तो घनवानोंको यह समझना ही चाहिये कि अनकी सम्पत्ति 
अन्हें गरीबोंकी तुलनामें कोओ अंचा दर्जा नहीं देती-- गरीब और अमीर 
दोनों ही भगवानकी संतान हैं और समान हैं। 

थदि धनवान लोग संरक्षक होना स्वीकार नहीं करें: यदि वे स्वेच्छा- 
पूर्वक संरक्षक होना स्वीकार नहीं करते, तो निरिचित है कि परिस्थितियां 
अन्हें वैसा करनेके लिझे लाचार कर देंगी। हां, वे आपत्तिको ही आमंत्रित 
करना चाहते हों तो बात दूसरी है। अहिंसक राज्यमें छोकमतका प्रभाव बहुत 
जबरदस्त होता है। हिसा जो काम नहीं कर सकती, अहिंसक राज्यमें लोकमत 
अुसे आसानीसे कर सकता है। सच पूछो तो, मजदूर और किसान ही जो 
कुछ बे पैदा करते हैं अुसके मालिक हैँ। अगर वृद्धिपूर्ण संगठटके फलस्वरूप 
मिलनेवाली अपनी शक्तिको वे पहिचान लें, तो शोषक वर्गके अत्याचार 
अकदम समाप्त हो सकते हैं। अगर लोग अत्याचारपूर्ण व्यवस्थाकी बुराअियोंसे 
असहयोग करें, तो पोषणके अभावमें वह अपनें-आप मर जाय।' यही ओेक 
तरीका है जिसके द्वारा वर्म-संघर्ष टाला जा सकता है।, 


अद्योगवाद 


अभी तक हमने गांधीजीकी कल्पनाके अहिंसक राज्यकी रूपरेखा खींची। 
जिस स्वराज्यका निर्माण शून्‍्यमें नहीं किया जा सकता। हम आज यंत्रोंके 
अयपयोग पर आधारित अुद्योगीकरणके युगमें रह रहे हैं। अब हम देखें कि 
अुद्योगवादके प्रति गांधीजीकी प्रतिक्रिया क्‍या थी। 


भूमिका ण्‌७ 


विचारोंका ऋ्रमिक विकास: आद्योगवाद और यंत्रोंके अपयोगके विपयममे 
गांवीजीके विचारोंनें जैसा ऋ्रमिक परिवर्तत हुआ, वैसा किसी और चीजके 
बारेसें नहीं हुआ। अनके विचारोंके क्षिस क्रमिक विकासकी प्रक्रियाकों देखनेके 
लिये हम आुसके विवेचनका आरम्भ तबसे करेंगे जब कि यंत्रोंसे गांवीजीकी 
पहचान पहुले-पहुरू हुओ ॥ 
यंत्र -- आधुनिक सम्बताका प्रतीक: गांधीजीकी सारी शिक्षा बीज 
रूपमें अुनकी ओक छोटीसी पुस्तकमें है, जिसे अन्होंने सन्‌ १९०९ में गुजरातीमें 
प्रकाशित कराया था। वादमें हिन्द स्व॒राज्य ” या जिन्डियन होम छल ' के 
नामसे आुसका अंग्रेजी अनुवाद भी हुआ था। जिस पुस्तकमें ' आबुनिक सम्यता ! 
की सख्त टीका की गयी है और भुसका मुख्य प्रतीक ऑन्होंने यंत्रकों माना है। 
गांघीजीके आर्थिक विचारोंकी भूमिका : गांवीजीके आ्थिक विचारोंका 
अध्ययन करते हुओ यह याद रखना चाहिये कि वे नये भारतके निर्माणके 
लिओ सक्रिय रूपसे प्रयत्तनशीकू थे। भिसलिओे जिस सम्बन्धमें अन्होंने जो 
कुछ कहा है वह भारतीय परिस्थितियोंके अपने अव्ययनके आधार पर कहा 
है। यह वात जब हम वादमें अुद्योगवादकी जगह गांधीजी द्वारा सुझायी गयी 
आशिक व्यवस्था और अआनके चरखेके संदेश पर विचार करेंगे तब स्पष्ट 
होगी। भारतीय परिस्थितियोंका विशछेषण करके अुनके सुवारके लिग्रे वे जो 
अिलाज सुझाते हूँ वह तो वे विद्वासपूर्वक सुझाते हैं, किन्तु वे जिस संबंधर्मे 
पर्चिमको सलाह देते हु संकोच करते हैं और जब वे शिष्टतावश बसा 
करते हैं तब अन्हें यह खयाल रहता है कि वे अपरिचित जमीन पर 
पांव रख रहे हैं ; 
प्रात्त-अर्थ-व्यवस्थाके नाशके कारण: अपनी हिन्द स्वराज्य * पुस्तकें 
यंत्रों पर अपने विचार प्रकट करते हुओ तत्संवंधी अध्यायमें अन्होंने 
रमेशचन्द्र दत्तकी पुस्तक 'जिकानामिक हिस्द्री ऑफ जिन्डिया का ओऑल्लेख 
बहुत भावनापूर्वक किया है। जिस पुस्तकके अध्ययनसे अन्हें पता चलछा कि 
हाथ-अद्योगों पर आधारित भारतकी ग्राम-अर्थ-व्यवस्थाका नाश मंचेस्टरके 
मिल-अद्योगने किया है और वही भारतके लोगोंकी गरीबीका कारण है। 
जअिसछिये वे यंत्रोंको आधुनिक सम्यताका पर्याय मानने लगे। आवुनिक 
वह लोंगोकी गरीबी और दुर्गतिके छिओ जिम्मेदार है। थुन्होंने भारतीय 
जीवन पर रेलों और यंत्रों द्वारा अत्पन्न वस्तुओंके प्रभाव पर विचार किया 
और वे थिस निष्कर्ष पर पहुंचे कि ये_ अनिप्ट हैं। हिन्द स्वराज्य में 
यंत्र शब्दका अपयोग जिस अर्थमें हुआ है वह यंत्रके शान्दिक अर्थसे कहीं 
ज्यादा है। यंत्र आधुनिक सम्यताका प्रतीक है और भुसमें शक्तिसे चालित 


५८ आधथिक और औद्योगिक जीवन 


मिलोंके साथ आनेवाली अआद्योग-व्यवस्थाका अर्थ समाया हुआ है। यंत्रों और 
औद्योगिक व्यवस्थाके बीचका भेद अन्हें स्पष्ट नहीं हुआा था। जाहिर है कि 
अस समय मशीनोंका अनका अनुभव सीमित था। अस समय वे 'छूम 
(करधा) और “व्हील' (चरखा) का भेद भी नहीं जानते थे और “हिन्द 
स्व॒राज्य ' में अन्होंने व्हीलके लि्रे लूम शब्दका प्रयोग किया है।” “हिन्द 
स्वराज्य ” पुस्तकें अन्होंने अुसका वर्णन किया है, लेकिन अुस समय तक 
अन्होंने न तो करधा देखा था, न चरखा। सन्‌ १९१५ में जब वे भारत 
लौठे और सावरमती आश्रममें अन्होंने अपने प्रयोग शुरू किये अुसके वाद ही 
खादीके विचारको मूर्त स्वरूप मिला। 

राष्ट्रीय जीवनकी पुनरंचना : असहयोग आन्दोलनके प्रारंभिक कालमें 
आश्थिक सवालों पर अन्होंने काफी ध्यान दिया। ओन्होंने भुस आथिक व्यव- 
स्थाका विरोध किया जो यंत्रोंके प्रचलन और विस्तारके लिओ जिम्मेदार 
थी। अपने तत्कालीन खादी-सम्वन्धी लेखोंमें अन्होंने अत्पादन और वितरणकी 
अत्तम पद्धतियों द्वारा राष्ट्रीय जीवनकी नयी रचनाकी हिमायत की थी। 
अुनका कहता था कि मिलोंकी संख्या बढ़ाना ठीक नहीं है, क्योंकि आुससे 
सम्पत्ति चन्द लोगोंके हाथोंमें केन्द्रित होती है। सन्‌ १९२१ तक वे अपनी 
सन्‌ १९०८ वाली स्थितिसे हटे नहीं थे। 

सन्‌ २० के बाद विचारोंमें परिवर्तन: सन्‌ २० से ३० के प्रारंभिक 
वर्षोमें यंत्रोंके सम्बन्धमें गांधीजीके विचारोंमें क्रश: परिवर्तन होना शुरू हुआ। 
यंत्र आधुनिक सम्यताकी बुराओके प्रतीक हैं --- अपने जिस प्रारंभिक विचारसे 
वे हट गये। अओन्होंने अव अपना आरोप अुद्योगवाद --यानी मुनाफा कमानेके 
अद्ेश्यसे किये जानेवाले केन्द्रीकृत थोक-आत्पादनकी प्रणाली -- तक मर्यादित 
कर दिया। मानवीय सवालोंको समझनेकी अपनी अंतर्दृष्टि-सम्पन्न क्षमताके 
द्वारा अन्होंने देख लिया कि यंत्रों और अद्योगवादमें तथा ओेक प्रकारके यंत्रों 
और दूसरे प्रकारके यंत्रोंसं फर्क है। अन्होंने यह भी महसूस किया कि मनुष्यका 
शरीर और चरखा स्वयं सुन्दर यंत्रोंके ही नमूने हैं। यानी यंत्र अपने-आपमें 
अुसका अपयोग भनुष्यके शोषणके छिझे भी हो सकता है और कल्याणके 
लिओ भी। जिसलिओं यद्यपि मनुष्य-समाजमें यंत्रके लिखे स्थान है, छेकित : 
जिस वातकी सावधानी रखी जानी चाहिये कि असे मनुष्यकी आवश्यकृताओंकी ,. 
पूति करना है, अुसकी सेवा करना है। अुसका मालिक नहीं..बत जाना है। ॥ 
कुछ यंत्र जैसे भी हैं जिनका अपयोग मनुष्यके कल्याणके लिओ, अुस॒की 
मशक्कत कम करनेके लिओे, अुसका बोझ कम करनेके लिओे किया जा 


र्ः 
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भूसिका ण्‌९्‌ 


रे 


सकता है। यह वात गांधीजीको १९२५ और २७ के दरमियान ज्यादा स्पष्ट 
हुओ। सन्‌ १९०८ में वे यंत्रको भुद्योगवादका प्रतीक मानते थे, छेकित अब 
असा नहीं रहा। यदि यंत्रका ठीक नियंत्रण किया जाय, तो वह जेक 
अंसा साधन भी हो सकता है जिसके शुभ परिणाम आयें। यंत्रोंके अमर्याद 
विस्तारसे छोग बेकार होंगे और गरीबी बढ़ेगी, लेकिन सादे औजार और अैसे 
यंत्र, जो कारीगरोंका बोझ कम करते हों और मशक्कत वचाते हों, स्वागतके 
योग्य हूँ। अुनके खादीके आर्थिक कार्यक्रमका अुद्देश्य जीवनकी योजनामें यंत्रको 
आअुसका आुपयुकत स्थान दिलाना ही था। यंत्रोंके प्रति आुनकी दृष्टिमें यह जो 
परिवर्तत आया अुसका असर अनके वड़े पैमाने पर माल तैयार करनेवाले 
यंत्रोंसे संबंधित विचारों पर भी पड़नेवाला था ही।. 

यंत्रोंका असा आयोजन, जिससे धन और सत्ता चन्द छोगोंके हाथोंमें 
केन्द्रित हो. जाय और अन्हें वाकी करोड़ों लोगोंकी पीठ पर चढ़नेमें मदद 
मिले, नैतिक और सामाजिक दृष्टिसे गलत है। यंत्रोंके जिस मोहके पीछे जो 
प्रेरणा है वह परोपकारकी नहीं, छोभकी है। मिल-अद्योगनो देशको हानि 
पहुंचोकर समृद्ध नहीं होनें दिया जा सकता। भारतका जो ओेक गृह-अंद्योग 
लाखों-करोड़ोंकों दो-कौर अन्न जुटा देता था, अुसके क्र विनाशसे अन्हें बहुत 
दुःख हुआ और अन्होंने अुसका सख्त विरोध किया। अन्होंने कहा, “व्यक्ति. 
और अुसका कल्याण ही सबसे महत्त्वकी वस्तु है। अुसकी मेहनतकों बचाना 
ही हमारा अद्देश्य होता चाहिये। और छोभ नहीं वल्कि मनुष्यकी भछाओी 
ही हमारा प्रेरक हेतु होता चाहिये।” * 

१९२६ से १९३१ का समय: १९२६ से १९३१ के कालमें आअुनकी 

अद्योगवादकी टीका और सख्त होती गयी। जिन दिनोंके अपने ओक लेखमें 

अन्होंने कहा है कि भयका कारण यंत्र नहीं पर वह औद्योगिक व्यवस्था है, 
जिसमें मनष्य यंत्रोंका गुलाम हो जाता है। जिस व्यवस्थामें जिस बातका 
निर्णय मनष्यकी आवद्यकतायें नहीं करतीं कि किस चीजकी और कितना 
अत्पादन करना है, बल्कि यंत्र जिस बातका निर्णय करते हैं कि कितना माल 
तैयार करना है। असमें यही ओक अुद्देश्य होता है कि मालिकको लाभ हो। 
अुद्योगवाद देशकी शोषण कर सकनेकी क्षमता पर, विदेशी वाजारोंकी अुप- 
लब्धि पर और प्रतियोगिताके अभाव पर निर्मर करता है। आुद्योगवादवाली 
व्यवस्था स्वार्थ-भावनाको बढ़ाती है और अपने पड़ोसियोंका लिहाज करनेकी 
वृत्तिको कम करती है। 

यंत्रोंके विरोधरमें संशोधन: गांधीजीके सन्‌ १९२४ के लेखोंमें यंत्रोंके 


प्रति अनके रुखमें अंक दसरा परिवर्तन भी लक्षित होता है। जिन कामोंमें 
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६० * आथिक और ओद्योगिक जीवन 


भारी यंत्रोंका अुपयोग अनिवार्य हो भुनमें अुनके अपयोगके लिओ अब वे 
तैयार थे, वशर्तें कि वे समाजके नियंत्रणमें चलाये जायें और कामकी 
परिस्थितियां आदशश और आकर्षक हों। अुद्योगवादकी जगह ग्रांधीजीकी सुझायी 
हुओ व्यवस्थाकी चर्चा करते हुओं हम जिस सवाल पर ज्यादा विचार करेंगे। 

ओक भ्रम: बहुतसे छोगोंका खयाल है कि गांधीजी विजलीके अुपयोगके 
खिलाफ थे और वैज्ञानिक आविष्कारोंके विरोधी थे। यह खयाहरू गलत 
है। यदि अद्योगवादके दोष दर किये जा सके और यंत्रोंका अपयोग आम 
जनताकी भलाओके लिओ किया जाय, तो वे अन्हें अपनी योजनामें स्थान 
देनेके लिओ तैयार थे। अेक वार जब अनसे पूछा गया कि क्‍या वे विजलीको 
नापसन्द करते हैं तो अऑन्होंने जवाब दिया: 

“ कौन कहता है? अगर हम विजलीको गांव-गांव और गांवके 
भी हरेक घरमें पहुंचा सकें, तो मुझे जिसमें कोओ आपत्ति नहीं 
कि गांवोंके लोग अपने औजार बिजलीसे चलायें। लेकिन अस' हालतमें 
बविजलीघरकी मालिकी राज्यकी अथवा ग्रामवासियोंकी होनी चाहिये, 
जैसे कि गांवके चरागाह पर अनकी मालिकी होती है। केकिन जहां 
न विजली है और न यंत्र हैं वहां बेकार लोग क्या करें? वहां तुम 
अन्हें काम देनेकी कोओ व्यवस्था करोगे या यह चाहोगे कि कामके 
अभावमें वे अपने हाथ ही काट डाले ? “/* 


ओेक दूसरे अवसर पर अन्होंने कहा था: 


चंकि हम भाप और विजल़ीका अपयोग जान गये हैं, अिसलिओे 
हमको अन्हें समचित अवसर पर, जब हम अद्योगवादसे बचना सीख 
जायेंगे, अिस्तेमाल करनेके योग्य होना चाहिये। जिसलिओ हमारी चेष्टा 
यह होनी चाहिये कि अद्योगवाद किसी न किसी प्रकार नष्ट हो जाय। 


चैज्ञानिक आविष्कारोंके बारेमें गांधीजीका रुख: वेज्ञानिक शोधों और 
आविष्कारोंके बारेमें गांधीजीके मनोभावसे मनष्यके कल्याणकी भुनकी गहरी 
भावना और जिन साधनोंके दुरुपपोगके विषयम अनकी चिंता प्रगठ होती 
है। वे कहते हैं: “में असे हरओअक आविष्कारका स्वागत करूंगा जिससे 
सबका लाभ सिद्ध होता है। लेकिन आविष्कार-आविष्कारमें फर्क है। में हजारों 
आदमियोंको ओक साथ ही मारनेका सामंथ्ये रखनेवाडी जहरीली गैसोंका 
स्वागत तो नहीं कर सकता। “+ 
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भूमिका ६१ 


डा हे, 


में यह भी कहूंगा कि वैज्नानिक शोबोंका आअुपयोग वैयक्तिक 
लाभके साधनोंके रूपमें होना वंद होना चाहियें। अैसा हो तो मज- 
दूरोंको हदसे ज्यादा काम नहीं करना पड़ेगा और यंत्र मनृष्यकी प्रगतिमें 


वावक न हांकर सहायक हाग। 


अद्योगवादका विकल्प : अृद्योगवाद अस्वीकार किया जाय तो असकी जगह 
हमें कोओ दूसरी व्यवस्था तो लेनी ही पड़ेगी। यह व्यवस्था क्‍या होगी? 
जिस विपय पर लिखनेवाले यूरोपीय लेखक कहते हैँ कि पश्चिमी ढंगका 
अद्योगिकरण ही सब देशोंको अपनाना होगा, आुनकी जिच्छा हो या न 
हो। अुसके सिवा कोओ दूसरा मार्ग नहीं है। लेकिन ये छेखक अपना निष्कर्ष 
यूरोपीय आअुदाहरणोंके आधार पर “निकालते हैं, जो भारतीय परिस्थितियोंसे 
पूरा मेल नहीं खाते। वे “पश्चिमी परिस्थितियोंके आधार पर असा परिणाम 
निकालते हैं कि वहांके लिआजे जो वात सही है वही वात भारतके लिओ भी 
सही होनी चाहिये। वे भूछ जाते हैं कि भारतमें परिस्थितियां अनेक 
महत्त्वपूर्ण मामलोंमें वहांसे विलकुल भिन्न हैं। “| याद रखना चाहिये कि अर्थ- 
शास्त्रके नियम परिस्थितियोंके भेदसे बदलते रहते हैं। जिसलिओ अुनकी सलाह 
ओक सीमासे आगे हमारा मार्गदर्शन नहीं करती। जो बात यूरोपके लिखे 
सच है, यह जरूरी नहीं कि वह भारतके लिग्रे भी स्‌ 


“हम यह भी जानते हैं कि हर राष्ट्र अपनी-अपनी विशेषतायें, 
अपना-अपना व्यक्तित्व. रखता है। भारतवर्ष भी अपनी विशेपता रखता 
और यदि हमें असके अनेक रोगोंकी दवा खोजनी हो, तो हमें अुसकी 
प्रकृतिकी तमाम विलक्षणताओंको घध्यानमें रखकर दवा तजवीज करनी 
होगी। ” 


अिसलिओं “भारतका यूरोप जैसा आद्योगीकरण करता ओअक असम्भव 
प्रयत्त करना है। 


पद्िचिमकी ओर भारतकी परिस्थितियोंमें भेद :  भारतको पश्चिमी 
ढंग पर औद्योगिक क्‍यों वनना चाहिये? पाइचात्य सम्यता शहराती 
है। अग्लैंड या जिटली जैसे छोटे छोटे देश अपनी जीवन-धाराको 
शहराती वना सकते हैं। अमेरिका जैसे विशाल देशके लिओ भी, जिसकी 
आबादी वहुत कुछ छिछली या विखरी हुआ है, यही भेक अआपाय है। 


_. # हरिजन, १३-११-२४ 
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. लेकित यह सोचने जैसी वात है कि ओक घनी आबादीवाले विशाल 
देशको, जिसकी प्राचीन परम्परा ही देहाती है और जो अब तक 
वराबर अपयोंगी बनी हुआ है, न तो पाश्चात्य आदर्शकी नकरू करना 
है, और न करनी चाहिये। यह आवश्यक्‌ नहीं है कि जो वात 
परिस्थिति विशेषवाले देशके लिओे अच्छी है, वही अंक बिलकुल जुदी 
परिस्थितिवाले देशके लिओ भी अनुकूल हो। वही आहार किसीको 
पोषक सिद्ध होता है और किसीको मारक। किसी देशकी प्राकृतिक रचना 
असकी संस्कृतिके निर्माणमें महत्त्वका हाथ रखती है। ध्रुव प्रदेशमें रहनेवोले 

“ किसी मनुष्यके लिओे 'फरकोट” भले ही अक आवश्यक वस्तु हो 
विषुवत्‌ रेखाके बीचोंबीच (अओष्णतम प्रदेशमें) रहनेवालेका असीसे दम 
घुटने लगेगा। ” * बी 

भारतको अपने अर्थशास्त्र, अपनी अर्थनीति और अद्योगों 
आदिके विषयमें अपनी कार्य-प्रणालीका स्वतंत्र विकास करना है। 


पश्चिमकी और भारतकी वीसारीकी समानता : यूरोप और भारतकी 
परिस्थितियोंका अन्तर जानते हुओ गांधीजी स्वीकार करते .हैं कि वे पश्चिमको 
अुसकी समस्याओं पर कोओ सलाह नहीं दे सकते। लेकिन चूंकि अुनसे अपनी 
“राय देनेकी कहा जाता है जिसलिओ वे यरोपकी स्थितिका विश्लेषण करने 
और अआसके सुधारका अपाय सुझानेका साहस करते हैं। वे कहते हैं, “में 
यूरोपकी बीमारी और अुसका जिलाज अस अर्थमें तो नहीं जानता जिस अर्थमें 
कि मैं भारतकी बीमारी और अुसका जिलाज जाननेका दावा करता हूं। 
लेकिन में महसूस करता हूं कि अगरखे यूरोपमें लोगोंको राजनीतिक स्वतंत्रता 
प्राप्त है, बुनियादी तौर पर यूरोप भी असी बीमारीसे पीड़ित है जिससे कि 
भारत। / ] 

अपरकी पंक्तियोंमें जिस बीमारीकी बात कही गयी है, वह बीमारी है 
जनतंत्रकी ओटमें शासक वर्मके द्वारा आम जनताका शोषण । अगर जिस 
बीमारीको दूर करना हो, तो अस्पष्ट शब्दोंमें जितना कहने मात्रसे हमारा 
काम नहीं चलेगा कि जनताको असकी गिरी हुओ हालतसे अपर अठाता है 
और असे शोषणसे मुक्त करना है। हमें जिसका आत्तर गहराओसे सोचकर 
ढूंढ निकालना चाहिये। वह आत्तर क्‍या यह नहीं है कि वे॥ वही दरजा 


*+ हिन्दी नवजीवन, २५-७-२९ 

» स्पीचेज़ ओण्ड राजिटिग्ज़ ऑफ महात्मा गांधी, पृ० ८४४ । 
| यंग अिडिया, ३-९-२५ 

यानी जनता । 


भूमिका द३ 


प्राप्त करता चाहते हैं जो आज पूंजीका है? यदि जैसा हो तब तो वह 
केवल हिसाके हारा ही पाया जा सकता है।”* 

हिंसक ऋातिके दोष: मजदूर वर्ग हारा हिसाके रास्ते पूंजीका दरजा 
पानेके ' प्रयत्तका ओक आदाहरण रूसकी कांतिमें मिलता है। भुसका क्‍या 
परिणाम आया है? गांधीजी कहते हैं: 

४ जहां अुद्योगीकरणको परम लक्ष्य माना गया है और अुसकी 
पूजा हुआ है, अुस रूस पर में नजर डालता हूं तो वहांके जीवनसे मैं 
खुश नहीं हो पाता । अपनी बात बाजिवलके शब्दोंमें कहूं तो ' आदमीको 
सारी दुनियाकी सृम्पक्ति मिल जाय, पर अपनी अन्तरात्माकों वह 
खो दे तो अुसे क्या छाभ हुआ?” और आजकी भापामें कह तो 
अपना व्यक्तित्व खोकर आदमी किसी यंत्रका पूर्जा जैसा वत्र जाय तो 


नमननलजन न धाक पनज नर 


यह स्थिति मनुष्यके गौरवका खर्व करनेवाली है। में चाहता हुं कि 
हरभक व्यक्ति अपने ढंगसे अपना पूरा विकास करे और जिस तरह 
पूर्ण विकसित जिकाओके रूपमें  समाजमें अपना स्थान ग्रहण करे। 


गांवोंको स्वयंपूर्ण बन जाना चाहिये । यदि हमें अहिसाके रास्ते चछना 


० +++ + ७ 


हो, तो में जिसके सिवा कोओ दूसरा हल नहीं देखता। 


पूंजीवादके दोब कैप्े दाले जायें ?: यदि छोग पूंजीवादके दोप टारना 
चाहते हैं तो 


“वे श्रमजीवियोंकी कमाओ वस्तुका अधिक न्यायोचित वंटवारा 


करानेकी कोशिश करेंगे। वस, हमें अविलंव _ संतोष और 
सादगी पर ले जाता है, जिन्हें कि हम नये दृष्टिविन्दुके अनुसार 
अपनी खशीसे स्वीकार करेंगे। तब जीवनका लक्ष्य भौतिक्‌ सामग्नियोंकी 
वृद्धि न रहेगा, वल्कि सुख, और आरामको कायम रखते हुओ अुनकी 
सीमावद्धता _होगा | / हम आस वस्तुको प्राप्त करनेका खयाल छोड़ 
देंगे जिसे कि हम प्राप्त कर सकते हैं, वल्कि हम अुस वस्तुको लेनेसे 
जिनकार करेंगे जो कि सब लोगोंको न मिलती हो। मुझे जैसा प्रतीत 
होता है कि यदि आर्थिक दृष्टिसे यूरोपकी जनतासे असी प्रार्थना की 
जाय, तो अुसको सफुल होना चाहिये; और यदि असे प्रयोगमें कुछ अच्छी 
सफलता हुओ हो, तो अुससे बहुत भारी और अज्ञात आध्यात्मिक 
परिणाम अत्पन्न होंगे। में जिस वातको नहीं मानता कि आध्यात्मिक 
तत्त्व अपने ही क्षेत्रमें काम करता है। वल्कि जिसके प्रतिकूल वह 


 # संग अडिया, ३-९-२५ 
» हरिजन, २८-१-३९ 


झ 


ला 


द््ड आर्थिक और औद्योगिक जीवन 


जीवनके मामूली कार्योके द्वारा ही अभिव्यक्त होता है। जिस तरह 

वह आश्थिके, सामाजिक और राजनीतिक क्षेत्रों पर भी अपना प्रभाव 

डालता है।” * 

अगर यूरोपके लोग गांधीजीने अपर जो विचार प्रगट किया है असे 
अपनानेके लिओ राजी किये जा सकें, तो अद्देश्यकी सिद्धिके लिओे हिसा बिल- 
कुल अनावश्यक हो जायेगी और वे अहिसाके जाहिर फलिता्थोंका पालन 
करते हुओ अपना आचित स्थान आसानीसे प्राप्त कर लछेंगे। 

विपुलताका अर्थ :  विपुलता 'से गांधीजीका आशय यह है कि हरओकको 
खाने, पीने और पहननेके लिओे जितना चाहिये अुतना भरपुर मिलना चाहिये। 


. और जिसी तरह असे अपने मन और बृद्धिके शिक्षण तथा विकासके लिओें 


आवश्यक सुविधायें भी मिलता चाहिये । » अलबत्ता, वे यह नहीं चाहते थे कि 
किसीके पास जितनेका वह अच्छी तरह अपयोग कर हकता है अससे अधिक 
कुछ रहे और न वे गरीबी, अभाव, कष्ट और अस्वच्छता ही चाहते थे।+ 


ग्राम-जीवनकी पुनर्रंचना: अुद्योगवादकी जगह गांधीजी ज़िस अर्थ- 
व्यवस्थाकी हिमायत करते हैं अुसका यह अर्थ नहीं है कि अन्हें “पुरानी 
सादगीकी ओर लौट जाना है।” “लेकिन वह अँसी पुतरंचना होगी जिसमें 
ग्राम-जीवनकी मुख्यता होगी और पशुवल तथा भौतिक बल आध्यात्मिक 
बलकी अधीनतामें रहेंगे। ” | 

प्रवाहका आअुछठी दिज्ञाें परिवर्तन: क्या वे भारतका अद्योगीकरण 
करता चाहेंगे -- जिस प्रइनका जवाब देते हुओ गांधीजीने कहा था: 

४ अद्योगीकरणके अपने अर्थमें में अवश्य ही भारतका अुद्योगीकरण 
करना चाहूंगा। हमें गांवोंको पु्नीवित करना है। हमारे गांव हमारे 
शहरोंकी तमाम आवश्यकताओंका अआत्पादन और पूर्ति करते थे। जबसे 
हमारे शहर विदेशी मालका बाजार बन ग़यें और जिस सस्ते तथा 
घटिया विदेशी मालसे अन्होंने गांवोंको पुर कर अनका शोषण शुरू 
किया तभीसे भारत गरीब हो गया। 4... 


/ जिसलिजओ गांधीजी पुनः अुसी स्वाभाविक अर्थ-व्यवस्थाकी ओर छौटना 
|और आज गांवोंका धन झहरोंमें बहता चला आ रहा है, अुसका प्रवाह 


* हिन्दी नवजीवन, ३-९-२५ 
४ हरिजन, १२-२- ३८ 

+ वही 

| यंग अिडिया, ६-८- २५ 

$ हरिजन, २७-२-३७ 
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हे 
फिर गांवोंकी दिशामें मोड़ना चाहते थे। वे गांवोंमें अद्योगोंकी स्थापना 
जरूर करना चाहते थे, लेकिन अुद्योगीकरणके प्रचलित अर्यमें नहीं। थानी 
नयी नयी मिले खड़ी करके अनकी संख्या नहीं बढ़ाते। 


स्वाभाविक अर्य-व्यवस्था : स्वाभाविक अर्थ-व्यवस्थामें बड़े पैमाने पर 
आत्पादत करनेवाले यूंत्रोद्योगों और गांवोंके हाथ-अुद्योगोंका सुमेल होगा। 
हाथ-अद्योगोंसे जिन यंत्रोद्योगोंका मेछ तभी हो सकता है, जब अनकी योजना 
गांवोंके छाभकी दृष्टिसि की जाय। असे बड़े आुद्योग, जो देशकी अर्थ॑-व्यवस्थाके 
लिओे चावीकी तरह हैं और जिनकी देशको_ जरूरत है, केन्द्रित किये जा सकते 
लेकिन वैसी कोओ भी चीज जिसका आत्पादन. थीड़ेसे गांवोंमें हो सकता 

है शहरोंमें केच्नित आत्पादनके. लिये नहीं चुनी जानी चाहिये। गांधीजी जिन 
चीजोंका आत्पादन गांवों्म आसानीसे हो संकेता हो अुनका अआत्पादन बड़े पैमाने 


पर काम करनेवाले यंत्रोद्योगके जरिये करनेके खिलाफ-थे। 


भारी अद्योगों पर राज्यकी सालिकी: वे चावीरूप अद्योगों पर 
राज्यकी मालिकी चाहते थे। जिन अुद्योगोंकी सूची तो अुन्होंने नहीं बनायी 
लेकिन अनका कहना था कि मोटे तौर पर जहां छोगोंकों ज्यादा संख्यामें 
मिलकर काम करना पड़ता हो, वहां माछिकी राज्यकी होनी चाहिये। अँंसी 
वस्तुओंके अदाहरणके रूपमें, जिनके ओत्पादनके लिओ भारी यंत्रोंकी आवश्यकता 


के नाम सुझाये थे। साथ ही अुन्होंने यह भी कंहां थां कि श्रम सादा हो 


या कौशल्य-साथध्य, जिस श्रमके अत्पादन पर माछलिकी राज्यके मारफत 
श्रमिकोंकी ही होगी। 


क्लजजडज चलाए 


भारी अद्योग स्वभावतः केन्द्रित होंगे और अन पर राष्ट्रकी मालिकी 
होगी। लेकिन ये सव अद्योग गांवोंमें चलनेवाली विद्वाल राष्ट्रीय प्रवत्तिका 
अंक अंशमात्र होंगे।<& समाजवादियोंकी तरह अुनका मत था कि बड़े 
पैमाने पर चलनेवाले-कारखानों पर या तो राष्ट्रकी माछिकी होनी चाहिये 
या राज्यका नियंत्रण होना चाहिये | लेकिन वे चाहते थे कि असे कारखानोंमें 
मजदरोंकों अत्यंत आकर्षक और आदशे परिस्थितियोंमें काम करनेकी सुविधा 
मिलनी चाहिये और अन्हें मुनाफेके लिओे नहीं वल्कि मानव-जातिकी सेवाकी 
वत्तिसे काम करने चाहिये। काम करनेमे प्रेरक हेतु लोभ नहीं होगा, प्रेम 


| हरिजन, २२-६- २५ 
+ हरिजन, १-९-४६ 
» कन्स्ट्रक्टिव्ह प्रोग्राम (१९४१), पृ० ८। 
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लेकिन यह जरूरी नहीं कि राज्य हिंसा पर ही आधारित हो। “ सिद्धान्तमें 
चाहे जैसा ही हो लेकिन व्यवहारका तकाजा तो अधिकांशत: अहिंसा पर 
आधारित राज्यका ही होता है।”* 


अद्योगीकरण थोक अत्पादनका ही पर्याय है: अआद्योगीकरण थोक 
आत्पादनका ही पर्याय है। “ थोक आत्पादन कमसे कम लोगों द्वारा अत्यंत्त 
जटिल यंत्रोंकी मददसे किये जानेवाले आत्यादनका सूचक पारिभाषिक शब्द 
है।” | “ अद्योगीकरण बड़े पैमाने पर किया जाय तो अससे ग्रामवासियोंका 
प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष शोषण अवश्य होगा। कारण, अससे प्रतियोगिता और 
अत्पन्न मालको बाजारोंमें खपानेकी समस्‍यायें अत्पन्न होंगी।” 


अद्योगवादकी बुराभियां : अद्योगवादकी बुराभियां संक्षेपमें अिस प्रकार 
हैं: (१) पूंजी और सत्ता चंद लोगोंके हाथमें जिकदठी हो जाती है। 
(२) पराश्रयिताकी वृद्धि: पैसेवाले और मध्यम वर्गके लोग मजदूरों पर, 
शहर गांवों पर और औद्योगिक देश क्ृषिप्रधान देशों .पर जीना शुरू कर 
देते हैं। (३) पूंजी और श्रममें संघर्ष । (४) अमीरों और गरीबोंके बीचकी 
खाओ बढ़ती जाती है और असमानतायें अधिकाधिक अग्र होती जाती हैँ। 
(५) व्यापारकी और असके द्वारा मुनाफा कमानेकी वृत्ति बढ़ती जाती है। 
फलत: ओक ओर भौतिक समृद्धिकी अनियंत्रित आकांक्षा और दूसरी ओर 
युद्धणः खतरा पैदा होता है। 


पश्चिमके अनुभवसे सबक: पश्चिमका अनुभव हमें सिखाता है कि 
अद्योगवाद या पूंजीवादकी ये सारी बुराजियां हमें ठालनेकी कोशिश करना 
चाहिये। बड़े पैमाने पर अद्योगीकरणसे विशेषाधिकारों और ओकाधिकारोंकी 22 
आत्पत्ति होती है। यह बात गांधीजीको पसंद नहीं थी। जो भी वस्तु सबके 
लिओ समान रूपसे अपलब्ध न की जा सके --सामान्य जनताको जिसमें हिस्सा 
त मिले, असे वे निषिद्ध मानते थे। 


“४ असलिओ हमें अपना सारा प्रयत्न गांवको स्वयंपूर्ण बनाने पर 
केन्द्रित करता है। वह वस्तुओंका निर्माण अपयोगकी दृष्टिसे करेगा, “० ५५५ 
विक्रीके लिझे नहीं। गांवोंमें चलनेवाले अद्योगोंकी यह विशेषता 
कायम रखी जाय, तो फिर गांवोंको यह छट दी जा सकती है कि वे 
अन आधनिक यंत्रों और औजारोंका अपयोग करें, जिन्हें वे खरीद 


* हरिजन, १६-२-४७ 
| हरिजन, २-११-र४ 
+ हरिजन, २९-८-३६ 
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होनेवाली तमाम वेशुमार कठिनाजियां और समस्‍यायें खत्म हो 
जायंगी। ” * - 

( “ लोगोंकी वास्तविक आवश्यकतायें पूरी हो जायेंगी, तो आुस 
वस्तुका अआत्पादन बन्द कर दिया जायगा। लोगोंकी आवश्यकताओंकी 
परवाह किये विना और बुनके गरीव होनेका खतरा अठाकर भी ज्यादा 
धन कमानेकी गरजसे आत्पादनकों तव भी जारी नहीं रखा जायगा। वैसा 
नहीं होगा कि चंद छोगोंकी तिजोरियोंमें धनका अस्वाभाविक संग्रह 
होता रहे और वाकी लोग विपुलतामें भी अभावका अनुभव करते रहें, 
जसा कि आुदाहरणके लिग्रे अमेरिकार्में आज हो रहा है। ०) 


विसलिये सिद्धान्त यह है कि: 


“ हरलेक गांव अपनी आवश्यकताओंका अआत्पादन आप करें और 
आअुनका . अपयोग .भी खुद ही करें। साथ ही, इहरोंकी जरूरतें पूरी 
करनेके लिओ अपने अंशदानके तौर पर थोड़ा-सा अतिरिक्त अत्पादन 
भी वह करें। » 


शहरोंका अपना आुचित कार्य : शहरोंके आक्रमणसे गांवोंकी रक्षा की 
जायगी। “ओक समय शहर गांवों पर निर्मर थे। अब स्थिति भुछटी हैं। 
दोनोंमें कोओ परस्परावढूम्बन नहीं हैं।+ गांवीजीकी योजनाके अनुसार 
/ इहरोंकों औैसी कोओ भी चीज पैदा नहीं करने दी जायगी, जो भुतनी ही 
आसानीसे गांवोंके द्वारा पैदा की जा सकती है। झाहरोंका अपना आुचित 
कार्य गांवोंकी, पैदा की हुआ वस्तुओंके वितरण-केन्द्रकी तरह गांवोंकी मदद 
करनेका है। | े 

प्रत्येक गांव यथासंभव स्वावलूम्वी और स्वयंपूर्ण होगा। जिन वस्तु- 
ओंको वह खुद पैदा नहीं करता अन्हें वह आसपासके दूसरे गांवोंसे लेगा 
ओर जिस पारस्परिक आदान-प्रदानके द्वारा वे ओक-दुसरेसे जुड़े रहेंगे।। 


ज्यादा रोजगार और अभंचे जीवन-स्तरमें विरोध : जैसा प्रदन किया जा 
सकता है कि असे गांव जनसंख्याके काफी बड़े हिस्सेको काम तो दें सकें, 


# हरिजन, २-११-३४ 

+ वही 

» कन्स्ट्रक्टिव्ह प्रोग्राम (१९४१), पृ० ८। 

+ हरिजन, २८-१-३५९% 

_ बही 

+ स्पीचेज़ ओण्ड राजिटिग्ज ऑफ महात्मा गांधी, पृ० ३३६। 


छ०. 


आथिक और भौद्योगिक जीवन 


लेकिन क्या वे अचे और अपयुक्त जीवन-स्तरका निर्माण कर सकेंगे ? बेकारीको 
शींघ्रतापूर्वक दूर करनेमें और लोगोंका जीवन-स्तर अपर अठानेमें विरोध 
है। हम ये दोनों चीजें करना चाहते हैं। अगर देशमें जितने कारखाने चलछ 
रहे हैं वे सब तोड़ दिये जायें, तो मिसमें शक नहीं कि हरभेक आदमीको 
काम दिया जा सकेगा। जिस तरह हम देशमें अऔसी परिस्थिति सहज ही 
पैदा कर सकते हैं जिसमें वेकारी नहीं होगी और हरअेक आदमीको काम 
होगा, लेकिन वैसा होते हुओ भी जीवन-स्तर बहुत नीचा होगा। हम चाहते 
यह हैं कि सवको काम भी रहे और जीवन-स्तर भी अंचा रहे। मार्च 
१९५५ में, अलाहाबादमें दिये गये अपने जेक भाषणमें पं> जवाहरलारू 
नेहरूने अझिस विरोधकी ओर भिश्ारा किया था 


आजकी हालतमें, हमारे देशमें और दूसरे देक्षोंमें, जिनकी 
परिस्थितियां हमारी जैसी हैं, ज्यादा रोजगार पैदा करने और छोगोंका 
जीवन-स्तर अपर अठानेमें थोड़ा विरोध है। और आपको याद रखना 
चाहिये कि ज्यादा रोजगार और अंचे जीवन-स्तरमें हमेशा विरोध 
होता है। अगर आप रोजगार पर ज्यादा भार रखते हैँ, तो संभवत: 
असका परिणाम यह होता है कि जीवन-स्तर घटता है। और अगर 
आप जीवन-स्तर अपर अंठाने पर ज्यादा जोर देते हैं तो वेकारी' 
बढ़ती है। हमें जिन दोनोंका संतुलन करना पड़ता है। दोनों दिद्ञाओंमें 
से किसी ओकमें भी ज्यादा दूर तक बढ़ना ठीक नहीं होता। ज्यादा 
बेकारी पैदा करके आप कुछ छोगोंका जीवन-स्तर अूपर भुठायें, तो 
सामाजिक दृष्टिसे यह ठीक नहीं होगा । दूसरी ओर यदि आप बेकारी 
अिस तरह दूर करें कि लोगोंका जीवन-स्तर जैसा है वैसा ही रहे, 
अपर अठे ही नहीं, तो भी आप अपने अद्देश्यमें चूकते हैं, अपने रक्ष्यकी 
ओर बढ़ते नहीं हैं। आप गरीब बने रहते हैं। जिसलिओ सवाल जिन 
दोनों प्रयत्नोंमें सही संतुलून बनाये रखनेका है जो बहुत कठिन है 
और असका यह हल है कि सम्पत्तिका हमारा अत्यादन बढ़ना चाहिये। 
अगर आप ज्यादा सम्पत्ति नहीं पैदा करते, तो वितरणकी आपकी 
सारी योजनायें विफल हों जाती हैं। क्योंकि वितरण करनेके लिओ 
जितनी चाहिये आतनी संपत्ति ही हमारे-पास नहीं होती। मिसलिओ 
सवाल यह है कि ज्यादा भरुत्पादन और ज्यादा रोजगारका मेल कैसे 
साधा जाय। ” 


जिन दो चीजोंमें से. किसी अंक पर भी यदि आुचितसे अधिक जोर 


दिया जाय, तो हमारा विकास असंतुलित हो जाता है और हम समानताके 
लक्ष्यसे दूर हट जाते हैं। अपर अद्योगवाद या पूंजीवादकी जिन ,बुराजियोंकी 
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चर्चा हुओ हैं, जुन्हें दूर करनेमें भी अससे कोओ सहायता नहीं मिलती | 
गांवीजी जिस विरोवसे परिचित थे। नीचे दिये जा रहे अद्धरणसे यह बात 
स्पप्ट हो जाती 

मुल्कके कच्चे मालका जिस्तेम्नाल करनेवाली और ज्यादा ताकत- 

वर जिच्सानोंकी' परवाह न करनेवाली कोजओ भी योजना न तो मल्कमें 

समतोल कायम रख सकती है और न सव अिन्प्तानोंकों वरावरीका 
दरजा दे सकती हे।”* 

जिसलिशओ ग्रांवीजी असी योजनाकी हिमायत करते हैं जिसमें गांवको ही 
अर्थ-रचनाका केन्द्र माना जाय : 

“ सच्ची योजना तो यह होगी कि हिन्दुस्तानंकी समूची जिन्सानी 

ताकतका अच्छेसे अच्छा फायदा अठाया जाब, और कच्चा माल 

विदेशोंकों भेजकर बदलेमें अनाप-शनाप दामोंमें तैयार माल खरीदमेके 


वजाय असे हिन्दुस्तानके छाखों गांवोंमें ही वांठा जाय।” 7. 


स्वदेशी 


स्वदेशीके सिद्धान्तका आरंभ : भारत या कोओ भी दूसरा देश दूसरेके 
लिये अपनी शक्ति और साधनोंका अुपयोग तभी कर सकता है जब कि 
वह अपना पालन स्वयं करने छगे -- अपनी आवद्यकताओंकी सारी बच्तुयें 
अपनी ही सीमाके भीतर. पैदा करने छगे। अैसा होने पर अुसे आअुस अन्मत्त 
ओर विनाक्षक प्रतियोगितामें पड़नेकी जरूरत नहीं होगी, जो आीर्प्या 
अपने ही वन्धुओंके संहार आदिकी वुराजियोंकों जन्म देती है। ग्राम: ही] ९ 
अर्थ-रचनाके मलमें ओक महान सिद्धान्त निहित है, जिसे गांवीजी स्वदेशी 
कहते ह्‌।ः 

स्वदेशीकी तीन शाखायें : “स्वदेशी हमारे भीतरकी वह भावना है जो 
हम पर अपने पाससे पासके क्षेत्रकी वस्तुओंका अुययोग करने और वबहांके छोगोंकी 
सेवा करनेका प्रतिवनन्‍्ध लगाती है अधिक दूरकी वस्तुओं और लोगोंको 
छोड़नेकी प्रेरणा देती है। “+ जिस स्वदेशीकी तीन शाखायें हैं: वामिक, राज- 
नीतिक और आर्थिक । यहां हमारा सम्बन्ध आशिक क्षेत्रमें स्वदेशीका प्रयोग करनेसे , 
है। आर्थिक क्षेत्रमें स्वदेशीका अर्थ यह है कि हम केवल अपने समीप समीपके ॥ 





* हरिजनसेवक, २३-३-४७ 
| वही 
+ स्तीचेज़ ओेण्ड राशिटिग्ज ऑक महात्मा गांवी, पृ० ३३६। 
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और घड़ियां स्विटजरलैंडसे मंगाता हूं। पर मैं अम्दासे अम्दा कपासका ओेक 
जिच कपड़ा भी जिग्लैंडसे या जापानसे या दुनियाके और किसी हिस्सेसे न 
लूंगा --- क्योंकि भुससे भारतके छाखों वासियोंकों हानि पहुंच रही है।” * 


स्वदेशी संकुचित धर्म नहीं हैः क्या अपनी मातृभूमिकी सेवा स्वदेश- 
प्रेमसे प्रेरित अक संकुचित और वर्जनशील धर्म है? जैसा निम्नलिखित थद्ध- 
रणसे स्पष्ट है, गांधीजी असा नहीं मानते थे। वे कहते हैं: 


£ मैं केवल भारतकी सेवा करता दीखता हंं, फिर भी मैं किसी 
दूसरे देशको हानि नहीं पहुंचाता। मेरी देशभक्ति वर्जनशील है और 
ग्रहणशील भी है। वह वर्जनशील जिस अमें है कि मैं अत्यंत नम्नतापूर्वक 
अपना ध्यान अपनी जन्मभूमि पर ही देता हुं और ग्रहणशील जिसे अर्थमें 
है कि मेरी सेवामें स्पर्धा या विरोधकी भावना बिलकुल नहीं है। 
अपनी सम्पत्तिका अुपयोग जिस तरह करो कि अंससे तुम्हारे पड़ोसीको 
'कोओ कष्ट न हो (“-- यह केवल कानूनका सिद्धान्त नहीं परन्तु ओक 
महान जीवन-सिद्धान्त भी है। वह अहिंसा या प्रेमके समुचित पालनकी 
कुंजी है।” 

गांधीजीका स्वदेश-प्रेम असा संकुचित स्वदेश-प्रेम नहीं था कि वे दूसरे 
लोगोंके दुःखकों महसूस न करते। वे भारतके सुखका निर्माण किसी दूसरे 
देशके सुखका बलिदान देकर नहीं करना चाहते थे और न यह चाहते थे 
कि दूसरे देशोंके नाशकी नींव पर अुसकी समृद्धि खड़ी की जाय। वे भारतको 
जिसलिओ फेलता-फूलता और आगे बढ़ता देखना चाहते थे कि अुससे सारी 
दुनिया लाभ ओठा सके। अगर भारत समर्थ और शक्तिशाली हुआ, तो वह 
“४ दुनियाकों अपनी कला-कौशलकी वस्तुयें और स्वास्थ्यप्रद मसाले जरूर 
भेजेगा, किन्तु अफीम और नशीले पेय भेजनेसे अिनकार कर देगा ---भले जिस 

व्यापारसे असे प्रचुर भौतिक छाम होता हो। 
. “स्वदेशी-ब्रतका पालन करनेवाला हमेशा अपने आसपास निरीक्षण 
करेगा और जहां जहां पड़ोसियोंकी सेवा की जा सके, यानी जहां जहां 
अनके हाथका तैयार किया हुआ जरूरतका माल होगा, वहां दूसरा 
छोड़कर असे लेगा। फिर भले ही स्वदेशी चीज पहले-पहल महंगी 
और कम दरजेकी हो। ब्रतवारी अुसको सुधारनेकी कोशिश करेगा। 


.._ # हिन्दी नवजीवन, १२-३-२५ 
_ स्पीचेज़ ओण्ड राजिटिग्ज ऑफ महात्मा गांधी, पृ० ३२३६॥। 


$ यंग अिडिया, १२-३-०२५ 
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” स्वदेशीका आर्य: गांवीजीने स्वदेशी वस्तुकी परिभाषा एमापा बिस तरह की 
वस्तु करोड़ों भारतीबोंके हितका संवर्बन करती हो, भके बुसमें छगी 
ओी पूंजी और कौशल विदेशी हो, वह स्वदेशी ही है। अछवत्ता, यह पूंजी 
आर कौशल भारतीय नियंत्रणके अवीन होना चाहिये।* 
भारतीय नियंत्रणका अर्य : भारतीय निवंत्रणसे गांवीजीका क्या अभिप्राय 
था ? जेक समय वैसा था जब कि भारतमें चलाया जानेवालछा कोल भी बुद्योग 
भारतीय बुद्योग माना जाता था, भले वृुसकी पूंजी, व्यवस्था और नियंत्रण 
विदेशी हो और वह जनताके हितके छिक्ने हनिकर भी हो। सचमुच तो थे 
मुद्योग विदेशी ही थे, बद्यपि चूंकि वे भारतमें चलाये जाते थे विसलिशओं अुनके 
नामके साथ जिडिया लिंमिटेड जुड़ा होता था। विदेश्षी तुद्योगोंकों भारतमें 
भरनेकी लिस प्रक्रियाका परिणाम यह होता था कि नवजात भारतीय बद्योग 
पनम ही नहीं सकते थे। विदेशी अद्योगोंकी प्रतियोगिता बन्हें क्षीण करती थी 
और असमयमें ही मार डालती थी। लिसलिओ गांवीजीको जैसे अद्योगोकि प्रति 
अंपना रुख स्पप्ट करना पड़ा। वे कहते थे: 
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< “किसी भी आअद्योयको हिन्दुस्तानी तमी कहा जा सकता 

जब कि यह सिद्ध हो जाये कि वह जन-समुदायके लिखे हितकारी 

ओर कुसर्मे काम करनेवाले कुझछ कारीगर व मजदूर दोनों ही 

हिन्दुस्तानी हैँ। अुसकी पंजी ओर यंत्र भी हिन्दुस्तानी होने चाहिये; 

और अुमस आद्योगर्मे जो मजदूर काम करते हों अन्हें मुससे पेट भरने 

लायक रोजी मिलनी चाहिये, अुनके रहनेके लिखे साफ-सुथरे और 

सुभीतेवाले मकान होने चाहिये और मजदूरोंके वच्चोंके लिझओ भी 

मिल-मालिकोंकों पर्याप्त सुविधा कर देनी चाहिये। यह हिन्दुस्तानी 

बुच्योगकी आदर व्याख्या है।+ 

अुनके मतानुसार जिस परिभाषाकी कसौटी पर सिर्फ अखिल भारत 
चरखा-संघ और अखिल भारत ग्रामोद्योग-संघ ये दो संस्थायें ही खरी बुतर 
सकती थीं। छेकिन हरभेक सच्चे स्वदेशी आुद्योगकों जिस परिभाषासे पूरा 
पूरा मेल साथनेका अआुद्देश्य तो रखना ही चाहिये। 

सच्ची स्वदेशी कम्पनी : स्वदेशी कम्पनीकी जिस कल्पनाको और बधिक 
स्पष्ठ करते हुओ अन्होंने कहा था: 

मैं कहंगा कि केवल वे ही प्रतिप्ठान स्वदेशी माने जा सकते 


हैं जिनका नियंत्रण, निर्देशन और व्यवस्वा भारतीय हाथोंमें हो। 
# हरिजन, २५-२-३९ 
+ हरिजनसेवक, ३०-१०-३७ 
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पुनः: “विना किसी अत्युक्तिके यह कहा जा सकता है और जिसका 
- कोओ प्रतिवाद नहीं कर सकता कि लिग्लैंडने अपनी समृद्धिका भवन भारतके 
व्यापार और अआद्योगोंके नाशकी नींव पर खड़ा किया है। लंकाझायरकी 
बढ़तीके लिओ भारतके गृह-अुद्योगोंको नष्ठ हो जाना पड़ा है।”* 
“४ अग्लैंडकी अर्थ-रचना जमंनीकी अर्थ-रचनासे भिन्न है। जर्मनी 
अपनी बवीटकी शुक्करके वरू पर मालदार वना है, जब कि अआिग्लेंड 
विदेशी वाजारोंका शोपण करके मालदार वना है। ओेक अपेक्षाकृत छोटे 
देशके लिओ जो वात संभव हो सकी वह जैसे देशके लिओे संभव नहीं 
है, जो १९०० मील लम्वा और १४०० मील चौड़ा है। किसी राष्ट्रकी 
अर्थ-रचना अुसकी जलवायु, अुसकी भूमि और अुसके निवासियोंके स्वभाव 
आविके द्वारा नियंत्रित होती है। जिन सब वातोंमें भारतकी परिस्थितियां 
शिग्लैंडकी परिस्थितियोंसे भिन्न हैं। अैसी कभी वस्तुओं, जो भिग्लेंडके 
लिओ पोपक आहार जैसी हैं, भारतके लिओ जहर सिद्ध होंगी। . - : 
अेक अँसे देशके लिओ जो अनेक आद्योगोंका निर्माण करके औद्योगिक वन 
गया है, जिसके निवासी ज्यादातर झहरोंमें रहते हैं, जिसकी प्रजाको 
दूसरे राष्ट्रोंका शोपण करके अपनी जीविका चलानेमें कोओ संकोच 
नहीं होता और अिसलिओ जो अपने अस्वाभाविक व्यापार-वाणिज्यकी 
रक्षा करतेके लिओ दुनियाकी सबसे बड़ी जलसेनाका बोझ भ्रुठाता 
है --- जैसे देशके लिओ “ मुक्त व्यापार ' सही अर्थवीति हो सकती है। ” » 
(यद्यपि गांधीजी अुसे नीति-सम्मत नहीं मानते थे।) 
मुक्त व्यापार भारतके लिझे अभिशाप और आसकी गुलामी कायम 
रखनेवाला सिद्ध हुआ। छ. 

संरक्षण भेदभावसे भिन्न हैः अतः भारतीय अआद्योगोंको दिये गये 
संरक्षणके विपयमें यह कहना कि जिस तरह भारतीय और यूरोपीय हितोंके 
बीचमें भारतीय हितोंके पक्षमें भेदभाव वरता -गया, अनुचित है। भारतीय 
जुद्योगोंको संरक्षण देनेसे अनकार करनेका अर्थ भारतीय गुलामीको कायम 
रखना होता। “ किसी महाकाय राक्षस और वौनेके बीच अधिकारोंकी समानताका 
भला क्‍या अर्थ हो सकता है ? जिन दो असमान जीवोंके वीच समानताकी बात 
सोचनेके पहले वौनेको मदद देकर राक्षसकी अंचाज तक पहुंचाना होगा।” 
दोनोंके बीच समानता स्थापित करनेकी यह प्रक्रिया भारतके लाखों-करोड़ों 
लोगोंके हितमें जरूरी और अनिवार्य थी। 

# यंग अिडिया, २६-३-३१ 

» यंग अिंडिया ८-१२-२१ 

स यंग अिडिया, २६-३-३१ 
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जिस प्रक्रियाकों प्रजातीय भेदभाव कहकर वर्णित करना गरूत है। 
प्रजातीय भेदभावका यह दोषारोपण सिद्ध चहीं किया जा सकता, क्योंकि जो 
भारतीय अपने विदेशी आश्रयदाताओंका सहारा पाकर सत्ता और अधिकारके 
स्थान अधिकृत किये बैठे हैं जुनसे भी यह अपेक्षा रखी जाती है कि वे जनताके 
हितोंकी दृष्टिसे जो परिवर्तेत करना वांछनीय होगा बैसा परिवर्तन स्वीकार कर 
लेंगे। सन्‌ १९३१ में, गोलमेज परिषदमें भारतके ब्रिटिश व्यापारियोंने भावी 
भारतीय संविधानमें आशिक संरक्षणोंका दावा पेश किया था और यह मांग 
रखी थी कि अुनके खिलाफ किसी किस्मका प्रजातीय भेदभाव न वरता 
जाय। गांधीजीने अुनकी दूसरी मांगकों सहर्ष तत्काल स्वीकार कर लिया 
और यह प्रस्ताव किया कि जैसी कोओ भी निर्योग्यता (तां5तएथवा०४४०7) 
जो भारत राष्ट्रके भारतमें जन्मे हुओ नागरिकों पर न लगायी जाती हो, 
महज प्रजाति, रंग या धर्मके कारण जैसे दूसरे आदमियों पर नहीं छादी 
जायगी, जो कानूनी तौर पर भारतमें प्रवेश करते हों या वहां रहते हों। 
यह नुसखा जैसी व्यवस्था कर देगा जिससे अंग्रेज या यूरोपीय, अमरीकी, 
जापानी आदि किसी भी दूसरे विदेशीके खिलाफ कोओ भेदभाव न हो। * 


शिग्लैंडके साथ भारतके १०० सालसे भी ज्यादा छंबे संबंधोंके कारण 
गांधीजी स्वतंत्र भारतमें अुसके व्यापारके साथ दूसरे देशोंकी तुलनामें रियायती 
व्यवहार करनेके लिओ राजी थे, बशतें कि अससे भारतके हितोंकी हानि न 
हो |» वे दूसरे विदेशी कपड़ेकी तुलनामें लंकाशायरके कपड़ेको तरजीह देनेके 
लिओ तैयार थे, अलवत्ता यह कपड़ा जैसा हो जिसकी भारतकों जरूरत हो 
और जो भारतमें बन न सकता हो। वे जैसे स्वतंत्र भारतकी कल्पना करते 
थे जो शोषणसे, भीतर और बाहर, सर्वथा मुक्त हो और कहते थे कि यदि 
ब्रिटेन अिस भारतका मित्र या साझी हो, तो वह अुसकी विदेशों द्वारा पूरी 
की जानेवाली जरूरतोंका मुख्य पूर्तिकर्ता होगा।॥+ 


अयोग्यताका संरक्षण नहीं: विदेशोंसे आयात मार पर प्रतिवंधक कर 
लगानेका आशय यह नहीं था कि अयोग्यताका संरक्षण किया जाय। गांधीजी 
कहते थे कि जब हमें स्व॒राज्य मिल जायगा, तब हमें योग्यता और कौशलकी 
आजकी अपेक्षा ज्यादा जरूरत होगी। + 





+ स्पीचेज़ ओण्ड राजिटिग्ज़ ऑफ महात्मा गांधी, पृ० ८४४। 
< यंग जअिडिया, २६-३-३ १ 

| यंग अिडिया, १५--१०-३१ 

+ यंग जिडिया, २६-३-३१ 

+ यँग जिडिया, १६-७-३ १ 
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बहिष्कार बनाम स्वदेशी :.वहिप्कार और स्वदेशी भेक ही चीज नहीं 
है। “ स्वदेशी ओक सार्वकालिक सिद्धान्त है। स्वदेशीकी अपेक्षाके परिणाम- 
स्वरूप मनुष्य-जातिने अपरिमित दुःख भोगा है। स्वदेशीका आर्थ है कि अपनी 
आवश्यकताकी वस्तुओंका आत्पादन अपने ही देझमें किया जाय और अन्हींका 
वितरण और अपभोग किया जाय।” * वह थेक रचनात्मक कार्यक्रम है। 
किन्तु बहिष्कार ओेक अस्थायी युक्ति है, जिसका आश्यय विरोबीको आर्थिक 
हानि पहुंचाकर अपनी मांग स्वीकार करानेके लिओे किया जाता है। “ जिस- 
लिगे वहिष्कार अयोग्य प्रकारका जेक जैसा प्रभाव है जिसका अपयोग अपना 
अुद्देश्र हासिल करनेके लिमे किया जाता है। अप्रत्यक्ष रूससे और तव जब 
कि वह हरूम्बे समय तक लगातार जारी रखा जाय अुसका यह परिणाम आ 
सकता है कि अस वस्तुका देदामें ज्यादा आओत्पादन होने छंगे। ” | वहिष्कारमें 
सारे विदेशी मालका वहिष्कार नहीं होता, सिर्फ अपने विरोधीके माकका 
बहिष्कार होता है। 
“ बहिष्कार तभी प्रभावकारी हो सकता है जब प्रायः सव लोग 
अुसका अमल करें। लेकिन स्वदेशीके नियमका पालन कोओ ओक आदमी 
भी करे तो अससे देशको अुतना लाभ होता है। वहिष्कारकी सफलताके 
लिओ जनताके क्रोव और घृणा आदिके भावोंको आुकसाना पड़ता है। 
जिसके विना वहिष्कारमें सफलता नहीं मिलती। जिसलिके वहिप्कारके 
अवांछित परिणाम भी आ सकते हैँ और यह भी संभव है कि दोनों 
पक्षोंमें स्थायी मनोमालिन्य पैदा हो जाय। ”+ 
जिस घटताको टालनेंकी कोशिश की जा रही हो, अुसके घट चुकनेके 
वाद वहिष्कार बेकार हो जाता है। अभीष्ट परिणाम छानेके लिझे आुसका 
प्रयोग अेकाओक और तत्काल करना पड़ता है। अुसका क्षेत्र जितना बड़ा होता 
है कि बहुत जल्दीमें जो संवटन भुसके लिओ खड़ा किया जाता है, वह 
संघटन अतने बड़े विज्ञाल क्षेत्र पर कावू नहीं पा सकता। जिसके सिवा, 
विरोबी अपना माल हमारे देढ्षमें किसी दूसरे देशके जरिये दाखिल कर 
दे--- यह कठिताओ तो वनी ही रहती है। 

असलिओ भिन दोनोंकी तुलना करके गांधीजी निम्नलिखित विचार 
पर पहुंचे थे: 

“ मैं स्वदेशीमें मानता हूं, क्योंकि वह ओक विकासशील प्रक्रिया 
है और समयके साथ अधिकाधिक वलवान बनती जाती है। कोओ भी 


# यंग अिडिया, १४-१-/२० 
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संस्था या संघटन आअसे अपना सकता है और अुसका आचरण कर 
सकता है। शासकोंके न्याय या अन्यायसे अुसका कोओ संबंध नहीं है। 
वह अपना पुरस्कार स्वयं ही है। जिसलिओे असमें प्रयत्वके अपव्ययका 
या विफलताका कोओ सवारू नहीं है। गीताके छाब्दोंमें झ्िस धर्मका 
स्वल्प आचरण भी महान भयसे हमारी रक्षा करता है। जिसलियें स्वदेशी 
और वहिष्कार ओेक नहीं हैं; अुनमें जमीन-आसमानका अन्तर है। ” * 
स्वदेशीकी कामचलाओ परिभाषा : स्वदेशीकी विलकुल सम्पूर्ण और सर्वग्राही 
परिभाषा देना संभव नहीं है। वह भावना-रूप है, जैसी भावना जो रोज बढ़ती 
जाती है और अनेक रूपोंमें अपना प्रकाशन करती है। लेकिन राजनीतिक कार्य- 
क्रमके अंगके रूपमें गांधीजीको अुसकी अक कामचलाओ परिभाषा बनानी थी। 
जिस परिभाषाके अनुसार स्वदेशी झब्द आन अुपयोगी वस्तुओंका वाचक है, 
जो भारतमें छोटे आुद्योगों द्वारा बनायी गयी हों। ये छोटे भ्रुद्योग अकसर 
कमजोर होते हैं और वे अपने पांवों पर खड़े हो सर्के असके छिओ लोगोंकों 
अनके विषयमें शिक्षित करनेकी जरूरत होती है। जिसके सिवा, किन अद्योगोंको 
अपनी वस्तुओंकी कीमत ठहराने, मजदूरोंकी मजदूरी निश्चित करने और सेवा- 
सहायता आदिके द्वारा अुनका कल्याण साथनेमें किसी विधिपूर्वक गठित सावें- 
जनिक संस्थाका मार्गदर्शन स्वीकार करना चाहिये। यह परिभापा बड़े और 
संघटित अद्योगों द्वारा बनायी वस्तुओंका वर्जन करती है। जिन आुद्योगोंको 
किसी केन्द्रीय सार्वजनिक संस्थाकी सहायताकी आवश्यकता नहीं होती 
और अनमें सरकारी सहायता प्राप्त करनेकी सामर्थ्य होती है। वे अपने 
पांवों पर खड़े हो सकते हैं और अन्हें अपनी वस्तुओंके लिओ वाजार ढंंढ़नेमें 
कोओ कठिनाओ नहीं होती। 
स्वदेशी-कार्यको छोटे पैमाने पर चलनेवाले, असंघटित सामान्य अद्योगों 
और खासकर गह-अद्योंगोंके प्रचार-प्रोत्साहइन आदि तक ही सीमित रखा जाय, 
जिसका यह अर्थ नहीं है कि बड़े अद्योगोंकों नष्ट कर दिया जाय। और 
न असका यह अर्थ है कि असे अद्योगोंस देशको जो छाभ होता है, अुसकी 
अपेक्षा की जाय। मतलब जितना ही है कि किसी भी सावंजनिक संस्थाको 
अन अद्योगोंका विज्ञापन वननेकी जरूरत नहीं है, जिनके पास विज्ञापनके 
अपने प्रचुर सावन हैं और जो अपनी देखभाल खुद कर सकते हैं। स्वदेशीकी 
भावना देझमें पर्याप्त मात्रामें पैदा हो चुकी है और अुनकी मदद करती 
ही है। असके लिओ किसी सार्वजनिक संस्थाको प्रयत्त करनेकी जरूरत नहीं 
है। बड़े और संघटित अद्योगोंके मालका प्रचार और विज्ञापन करनेका 
ओअक ही नतीजा होगा। अुससे अुनके मालका महत्त्व बढ़ जायगा। अुनकी 
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वस्तुओंकी कीमतें बढ़ने लगेंगी और जिन फल-फूल रहे किन्तु प्रतियोगी प्रतिष्ठानोंमें 
अस्वास्थ्यकर होड़ पैदा होगी। किसी सफलतापूर्वक चलनेवाले प्रतिष्ठानकी 
मददके लिओ सेवासंस्था खड़ी करना प्रयत्वका अपव्यय ही कहा जायगा। 
बड़े अुद्योग-धंधोंका विज्ञापन करनेवाले ओजेंट बनकर हम देश्को कोओ लाभ 
नहीं पहुंचा सकते। 

सामान्य अद्योगों पर ही अपना प्रयत्न केन्द्रित करें: हमारा प्रयत्न 
अपयोगी तभी होगा जब हम असे छोटे पैमाने पर चलनेवाले जैसे सामान्य 
अद्योगों पर केन्द्रित करें, जो अपनी अस्तित्व वनाये रखनेके लिओ संघर्ष कर 
रहें हैं और जिन्हें जनताके सहयोगकी जरूरत है। खादीके सिवा भी वैसे 
कओ अंद्योग हैं। अगर स्वदेशीका प्रचार करनेवाला कोओ सच्चा संघटन हो, 
तो अुसका कतंव्य होगा कि वह तमाम हाथ-अुद्योगोंका पता लगाये, अनकी 
स्थितिकी सही जानकारी हासिल करे और अन अद्ोगोंमें लगे हुओ कारी- 
गरोंके जीवनमें दिलचस्पी लेकर अन्हें सुधारनेकी कोशिश करें। गांधीजी हर- 
ओेक हाथ-अद्योगका संजीवत और विकास करनेकी वात नहीं करते थे। 
वे हरओक हाथ-अद्योगी जांच करते थे और यह देखते थे कि गांवोंकी 
अर्य-रचनामें अुसका स्थान कया है। और यदि अन्हें यह निश्चय हो जाता 
था कि अआसमें अपनी कोओ विशज्ञेषता है और असे प्रोत्साहन दिया जाना 
चाहिये तो फिर वे वैसा करते थे। 


प्रारंभिक स्वदेशी प्रदर्शनियां : कांग्रेसके वाबिक अधिवेशनके साथ स्वदेशी 
प्रद्शतीका होना आरंभ हुआ तवसे सन्‌ १९३६ तक असमें कोओ परिवर्तन 
नहीं हुआ। जिन प्रदर्शनियोंका आयोजन विश्ञाल पैमाने पर होता था और 
अनका अद्देश्य स्वदेशी वस्तुओंको प्रोत्साहन देना तथा प्रदर्शनियोंकी आयसे अधि- 
वेशञनोंके ख्चेकी पूर्ति करना था। सन्‌ १९३६ में यह दृष्टि बदल गयी। 
२८ मार्च, १९३६ को लखनआ्‌ कांग्रेसमें गांबीजीने जिस प्रदर्शनीका आदू- 
घाटन किया अआसमें वस्तुओंका प्रदर्शन दर्शकोंको चमत्कृत करनेकी दृष्टिसे नहीं 
किया गया था; असका आद्देश्य दर्शकोंको भारतीय ग्रामवासियोंके जीवन और 
घन्धोंकी झांकी दिखाना था। जिस नयी प्रदर्शनीका अआद्देश्य लोगोंको जिस 
सत्यका दर्शन कराना था कि जिन्हें भरपेट भोजन भी नहीं मिलता वे हमारे 
गांवोंमें बसनेवाले देशवन्धु भी जैसी वस्तुओंका ओत्पादन कर सकते हैं, 
जिनका अपयोग शहरवासी भलीभांति कर सकते हैं और जिस तरह 
गांववालोंका तथा अपना दोनोंका भछा कर सकते हैं।* जिसका शैक्षणिक 
महत्त्व न हो, अैसी कोओ वस्तु अिस प्रदर्शनीमें नहीं रखी गयी थी। 
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ग्रामीण प्रदर्शनियोंका आरम्भ : प्रदर्शनियोंके विषयमें कांग्रेसकी दृष्टिमें 
परिवर्तन तो हुआ था, फिर भी यह याद रहे कि यह प्रदर्शनी हुओ थी 
शहरमें ही। गांधीजीने कहा था कि प्रदर्शनीका आयोजन गांववालोंके लिझे 
नहीं वल्कि शहरवालोंकों ध्यानमें रखकर किया गया है। असका अद्ेश्य 
शहरवालोंको यह देखने और समझनेका मौका देना है कि गांववाले किस 
तरह रहते हैं और वे क्‍या कर सकते हैं। * 

अिसके बाद ओक दो महीनेमें ही गांधीजी अपने जिस विचारकी 
दिशामें और आगे बढ़ गये। अनकी कल्पनाकी दूसरी प्रदर्शनी मगनवाड़ी 
(वर्षा, मध्यप्रदेश) में हुओ। अुसका अुदुधाटन करते हुओ गांवीजीने अपने 
भाषणमें कहा: 
/ जिस प्रदर्शीके आयोजनका अद्देश्य वर्वा-निवासियोंकों जिस 
बातकी तालीम देना है कि अपने आसपासके गांवोंके प्रति अुनका' 
कर्तव्य क्या है और ग्रामवासियोंको अिस वातकी तालीम देना है कि 
अपनी अन्नतिके लिओ वे क्या कर सकते हूँ। यह प्रदर्शनी ओन्हें अपने 
गांव कैसे साफ रखना, क्या खाना, अपने आुद्योग-धन्योंमें सुधार कैसे 
करना और अपनी मौजूदा आयमें थोड़ीसी वृद्धि कैसे करता आदि 
सिखाती है। प्रदर्शनी शहरवालोंको बताती है कि वे गांववालोंका 
विविध तरीकोंसे किस तरह झोपण कर रहे हैं और गांववालोंका 
बनाया हुआ माल खरीदकर किस तरह वे ओअुनकी मदद कर 
सकते हैं।”+ 
जअिसी सिलसिलेमें गांवीजीने यह आशा प्रगट की थी कि भविष्यमें 
ये प्रदर्शनियां बड़े झहरोंके वजाय कसवोंमें करनेकी कोशिश की जाय। 
अन्होंने दर्शोंसे अनुरोध किया कि वे खुद ग्राम-परायण बनें और बाहर 
ग्राम-परायणताका संदेश लेकर जायें। 

ग्रामीण प्रदर्शनियां: लगभग छह ॒माहके वाद गांधीजी जिस दिशामें 
ओक कदम और आगे बढ़ गये। अन्होंने सुझाया कि कांग्रेसक अधिवेशन 
और प्रदरशनी, दोनों ही गांवोंमें हों। भुस वर्ष कांग्रेसके अधिवेशनके लिओ 
महाराष्ट्रके पश्चिम खानदेश जिलेका फैजपुर गांव चुना गया था। गांधीजीने 
अब अपना सारा ध्यान ग्रामीण जनता पर ही केन्द्रित कर दिया और अपना 
संदेश मुख्यतः अओन्हींको लक्ष्यमें रखकर दिया। जिस अधिवेशनमें हुओ 
प्रद्शनीका अद्घाटन करते हुओ अन्होंने कहा था: 
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४ यह असली ग्राम-प्रदरनी है, जो गांववालोंके परिश्रमसे तैयार की 
गओ_ी है। यह शुद्ध शिक्षणात्मक प्रयत्न है। ग्रामवासियोंकों यह दिखाना 
ही बिस्का ओेकमात्र अुद्देश्य है कि अगर वे अपने हाथ और पैरों 
तथा अपने आसपासकी साथन-सामग्रीका ठीक ठीक बुपयोग करें, तो थे 
किस प्रकार अपनी आमदनीकों दुगुना कर सकते हैं। . . - संक्षेपमें 
कहा जाय तो हमें मुनको यह सिखाना है कि घूलसे कंचन किस तरह बन 
सकता है, और अुन्हें यह सिखाना ही जिस प्रदर्शनीका अद्देद्य है। /* 
प्रदर्धनीमें जाये हुओ छोगोंसे अओुन्होंनें कहा: 

“/ हमारे राष्ट्रपतिके लिय्रें जिस प्रकारके जुलूसका आयोजन किया 
गया था, अुसकी वह अनोखी सादगी आपने जरूर देखी होगी-- खास 
करके वह सुन्दर सजा हुआ रथ जिसमें छह जोड़ी बैल जुते हुओभे थे। 
आपको यहां क्‍या मिलनेवाला है जिस वातके लिओ आपको तैयार 
करनेकी गरजसे ही जिस प्रकारका यह सव आयोजन किया गया था। 
दहरकी जैसी कोओ खूबी या बाराम यहां आपको नहीं मिलेगा, यहां 
तो आपको अओैसी ही चीजें मिलेंगी जिन्हें कि गांवके गरीव आदमी 
मुहैया कर सके हैं। जिस तरह यह जगह हम सवके लछिम्रे अंक 
तीर्थश्यान वन गगी है-- यह हमारी काशणी है, यह हमारा मक्‍तका है, 
जहां हम स्वतंत्रता-देवीके चरणों पर प्रार्यना-कुसुमांजलि चढ़ाने और 
राप्ट्रकी सेवाके लिझे अपनेंको आुत्सग करने जाये हैं। आप छोग 
यहां गरीब किसानों पर हुकूमत जतछाने नहीं आये हैं, वल्कि यह 
सीखनेके लिओे आप यहां आये हैं कि बुनके रोजमर्रेके मशक्कतके 
कामोर्में भाग लेकर -- जैसे, भंगीका काम करके, अपने कपड़े वर्गरा 
खुद घोकर और अपना आटा खुद पीसकर आप अआनका भार किस 
तरह हलका कर सकते हैँं। . . - हम यहां सेवा लेनेके लिओ नहीं, 
किन्तु सेवा देनेके लिओ आये हैं। वे 
कांग्रेसके अगले अधिवेशनमें, जो फरवरी १९३८ में गुजरातके हरिपुरा 
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नामक स्थान पर हुआ था, गांवीजीनें अपना यह विचार पुन: दुहराया कि 
अधिवेशनके साथ होनेवाली प्रदर्शनीका लक्ष्य लोगोंकों शिक्षा देना है। अन्होंने 
चरखेका महत्त्व बताते हुओ अुसे समस्त हाथ-अुद्योगोंका केन्द्र बताया और 
दर्शकोंसे अनुरोव किया कि वे नये हाय-अुद्योगोंकी खोज करें और गांवोंको 
स्वयंपूर्ण बनायें। अगली प्रदर्शनी कांग्रेसके वापिक अधिवेशनके साथ मार्च 


# हरिजनसेवक, २-१-३७ 


पं वही 


टडे आथिक और ओऔद्योगिक जीवन 


१९३९ में त्रिपुरीमें हुओ थी। गांधीजी अस्त समय राजकोटमें, देशी राज्योंकी 
प्रजाकी नाग्रिकः स्वतंत्रताओंकी रक्षाके प्रयत्वमें, अपवास कर रहे थे। 
जअिसलिओ अिस प्रदर्शनीमें वे अुपस्थित नहीं हो सके थे। सन्‌ १९३९ में 
द्वितीय विश्वयुद्ध शुरू हो गया। वाभिसरॉयने जनताके प्रतिनिधियोंसे सलाह- 
मशविरा किये विना ही युद्धमें भारतके शरीक होनेकी घोषणा कर दी और 
जिसके विरोधमें कांग्रेस मंत्रि-मंडलोंने अपने पदोंका त्याग कर दिया। मार्च 
१९४० में कांग्रेलसका वाविक अधिवेशन युद्धकी बढ़ती हुओ घटाओंकी छायामें 
विहारमें रामगढ़ नामक स्थान पर हुआ। प्रदर्शनीका अआुद्धाटन करते हुओ गांबी- 
जीने अपने भाषणमें अपने जिस विश्वासकों दृहराया कि आधुनिक शहरी 
सम्यताकी अपेक्षा विकेन्द्रीकरण पर आधारित हाथ-अद्योगोंवाली सम्यता कहीं 
ज्यादा श्रेष्ठ है। राष्ट्रके जीवनर्में जिस समय ओक नये अधव्यायका आरम्भ 
हो चुका था। गांवीजी स्वतंत्रता-संग्रामकी तैयारियोंमें लय गये और चूंकि 
कांग्रेस विखर गयी थी जिसलिओे फिर कोओ प्रदर्शनियां नहीं हुओं। 


खादी 


स्वदेशीकी मूर्ति: खादीकों स्वदेशीकी मूर्ति कहा गया है। आजसे 
सौ ही साल पहले चरखा हमारा राष्ट्रीय अुद्योग था। भारत कपास पैदा 
करनेवाला देश है अतः यहां चरखा ओऔस्ट जिन्डिया कम्पनीके आनेके पहलेसे 
ही था। औस्ट भिन्डिया कम्पनीके ओजेंटोंने योजनापुर्वक और अत्यंत अमानु- 
'पिक ढंगसे चरखेका नाश किया। यह कहना सही नहीं है कि हाथ-कताओी 
और हाथ-बुनाओका नाश आधुनिक यंत्रों और आर्थिक दवावके कारण 
हुआ। जिस विज्ञाल अुद्योगका नाश--पूरा या लगभग पूरा --भओऔस्ट 
अभिन्डिया कम्पनीने अत्यन्त अनैतिक और असाधारण भअपायों द्वारा किया। * 
यदि आनके नाशके लिओे योजनापूर्वक निष्ठुर अपायोंका अुपयोग न किया गया 
होता, तो कताओकी यह राष्ट्रीय कला और अुद्योग कताओके नये औजारोंके 
द्वारा --वे कितने ही वरढ़िया क्यों न होते -- कभी नष्ट नहीं हो सकता 
था।' चरखेके मिटते ही जनताकी रही-सही स्वतंत्रता भी चली गयी। 

नाशकी कहानी : खादीके आत्यादनमें कताओके पहलेकी और बादकी 


सारी क्रियायें --- कपास पैदा करना, चतना, साफ करना, धनकता, पनियां 
यताना, कातना, ताना-वाना करना, बनना, रंगना आदि--आ जाती हैं। 


# यंग अिडिया, १८-८-२० 
है! यंग अिडिया, ८-१२-२१ 
| हरिजन, १३-४-४० 


भूमिका ट्प्‌ 


जिस प्राचीन भ्रु्रोगके नाशके फलस्वरूप हमारे देंद्र्में गुलामी तथा 
गरीबी आयी और भारतीय बस्त्रोंमें प्रगण होनेवाली अुस अनुपम कला- 
कारीगरीका छोप हो गया, जिसे देखकर सारी दुनिया चकित होती थी और 
हमसे ढेप करती थी।* 

जबसे जिस केन्द्रीय ग्रामोद्योग और जिससे सम्बद्ध दूसरे हाथ-अद्योगोंका 
नाश हुआ है, तभीसे हमारे गांवोंमें से बुद्धि और हंसी-खुशीकी चमक चली 
गयी और हमारे गांव निर्जीव और दीप्तिशून्य हो गये हैं। भुनकी लगभग 
वही दशा हो गयी है जो आनके कंकाल-मात्र रह गये ढोरोंकी है + गांवोंका 
वातावरण आलस्य तथा आशा और विश्वासके अभावसे भर गया है। 

चरखा भारतके सात छाख गांचोंको स्वयंपूर्ण बनाता था। चरखेके नाशके 
साथ तेल-घानी जैसे दूसरे ग्रामोद्योग भी नष्ट हो गये। जिन अद्योगोंकी 
जगह नये अआद्योग शुरू नहीं हुओ। परिणाम यह हुआ कि गांव अपने विविव 
अद्योग-धन्धों, अपनी सर्जक प्रतिभा और भिन धन्वोंके द्वारा ओन्हें जो थोड़ा- 
बहुत पैसा मिल जाता था असे खो बैठे ॥% 

खादीका जन्म: खादी और चरखेके महत्त्वकी ओर गांधीजीका ध्यान 
पहली वार १९०८ में गया जब अन्हें जिस वातका भी पता नहीं था कि 
चरखा कैसा होता है। जब वे चरखे और करघेका अन्तर भी नहीं जानते 
थे। अुस समय अन्हें भारतके गांवोंकी दक्ाकी अत्यन्त धुंधली-सी कल्पना 
थी, फिर भी अन्हें.यह निवअुचय हो गया था कि आुनकी गरीवीका मुख्य 
कारण चरखेंका नाश है और अन्होंने अपने मनमें यह ठान लिया था कि 
भारत लौटने पर वे अुसका पुनरुद्धार करेंगे | 

खादीका अद्देश्य : चरखेके आन्दोलनका अुद्देश्य भारतकी छाखों झोपड़ि- 
योंमें कताओकी --- जिसे यहांसे अन्यायपूर्ण, अवैध और अत्याचारपूर्ण भुपायोंके 
द्वारा निकाला गया था--फिरसे स्थापना करना है।॥ चरखा सामान्य जनताकी 
आश्ञाका प्रतीक था। अगर ग्रामवासियोंको अपनी आपयुक्त स्थिति प्राप्त करना 
है, तो असका सबसे सीधा और स्वाभाविक भुपाय यही है कि चरखेको 
अुसके सारे फल्तार्थोके साथ फिरसे जीवित किया जाय ।[ 


# यंग अडिया, १६-२-२१ 

+ कन्सट्रक्टिव्ह प्रोग्राम (१९४१), पृ० ७। 
< हरिजन, १३-४-४० 

+ हरिजन, १९-१२-४८ 


न यंग अडिया, २१-११-२९ 
न अऋअफिललना 0४७ 5४ “८. 


<६ आथिक और औद्योगिक जीवन 


प्रति मनुष्य प्रति वर्ष १३ गज कपड़ेके हिसावसे भारतकी जनताके 
लिओ -जितता कपड़ा चाहिये, सन्‌ १९२० में भारत अुसका आधेसे भी कम 
पैदा करता था। भारत अपनी जरूरतका सारा कपास खुद पैदा करता था। 
वह अपने कपासकी छाखों गांठें जापान और हुंकाशायरको निर्यात कर देता 
था और असका अधिकांश तैयार कपड़ेके रूपमें अुसके पास वापिस आ जाता 
था, यद्यपि अपनी आवश्यकताओंकी पूर्तिके लिआ्रे जरूरी सारा कपड़ा और 
सूत हाथ-बुनाओ और हाथ-कताओके जरिये वह खुद पैदा कर सकता था।* 

प्रक अुद्योग और दु्िक्षसे रक्षाका साधन: भारतकी किसान-जनताका 
अधिकांश सालमें चार-छह माह ही काम करता है; वाकी समय असे वेका- 
रीमें बिताना पड़ता है। जिसलिओ वह लगभग भुखमरीकी हालतमें जीती है। 
यह अुसकी सामान्य स्थिति है। फिर, किसानोंकी जिस वेकारीमें, जो अन्हें 
परिस्थितिवश जबरदस्ती भोगनी पड़ती है, वार बार होनेवाले. दुर्भिक्ष और 
ज्यादा वृद्धि करते हैं। अपनी स्वल्प-सी आयके साधनोंकी पू्तिके लिझे असा 
कौनसा कार्य है जिसे किसान लोग अपने घर बेठे आसानीसे कर सकते 
हैं।॥ प्रत्येक कृषिप्रधान देशकों असे ओक पूरक आद्योगकी आवश्यकता 
होती है, जिसके द्वारा वहांके किसान अपने खाली समयका सदुपयोग कर 
सकें। भारतमें जैसा अुद्योग हमेशा कताओका रहा है, क्योंकि भुससे किसानोंको 
थोड़ा-बहुत आथिक लाभ भी होता है। 


अेकमान्र सार्वन्रिक अुद्योग: “ छाखों छोगोंके लिओ अकमांत्र 
सावेत्रिक अ॒द्योग कताओ ही है और कोओ नहीं। जिसका यह भर्थ 
नहीं कि दूसरे अुद्योगोंका कोओ महत्त्व नहीं है या वे निकम्मे हैं। सच 
तो यह है कि व्यक्तिगत दृष्टिकोणसे कोओ भी दूसरा अुद्योग कताओकी 
तुलनामें ज्यादा आयवर्धक होगा। अदाहरणके लिओ, घड़ियां बनाना 
अक अत्यंत आयवर्धक और मोहक अुद्योग होगा। मगर भुसमें कितने 
आदमी रूग सकते हैं? क्‍या वह छाखों ग्रामीणोंके लिरे किसी 
कामका है? ... भूखसे मर रहे छोगोंके सामने हम अनेक प्रकारका 
कच्चा अन्न रख दें और अनसे अपनी जिच्छानुसार चुनाव कर लेनेकी 
आशा करें, तो जिसका क्‍या प्ररिणाम होगा? पहले तो आुवकी 
समझमें नहीं आयगा कि क्‍या किया जाय और बादमें संभवत: वे 
जो अन्हें सबसे आकर्षक मालूम होता होगा भुस पर दूंद पड़ेंगे और 
नुकसान जुठायेंगे। . . . जो और किसी अुद्योगकी अपना सकते हों' और 


* यंग्र अिडिया, १८-८-२० मा 
पं. यंग अिडिया, ३-११-२१ 


भूमिका ८७ 


* अपनाना चाहते हों वे शौकसे बुसे अपना छें। मगर राष्ट्रके साधन 
ओअेक हाथ-कताओआके आुद्योग पर ही केन्द्रित होने चाहिये, क्योंकि जिसे 
सव तुरंत अपना नकते हैँ गौर अधिकांश छोंग अन्य किसी अुद्योगको 

नहीं अपना सकते। * 
“ छाखों लोगोंके लिम्रे जिसकी कल्पना की जा सकती है, अैसा 
सबसे ज्यादा वुपयुक्त और व्यावहारिक कुद्योग कताओ ही है। “+ 
लोग आशिक, वीद्धिक और नैतिक दृष्टिसे ज्यादा-ज्यादा गरीब होते 
जा रहे थे। अुनकी काम करने, विचार करते, यहां तक कि जीनेकी भी 
बिच्छा तेजीसे क्षीग होती जा रही थी। ख़ादीने अन्हें काम दिया, अुसके 
ओऔजार दिये और अपनी बनायी वस्तुओंके लिक्षे -- यानी कपड़ेके लिझे 
तैयार वाजार भी दिया। जहां कल तक सधन निराशा छाबी हुओ थी वहां 
बुसने अुन्हें आशाका प्रकाश दिया |» 

हाय-कत्ताओ अुनके लिओ नहीं है जो कोओ दूसरा अधिक आशिक 
लाभवाला घन्त्रा करते हों: गांवीजीने जैसा कभी नहीं कहा कि जो ज्यादा 
आश्थिक लाभवाला धन्धचा करते हों वे अपना वह घन्चा छोड़ दें और हाथ- 
कताओआका वंधा शुरू कर दें। अन्होंने वार वार यही कहा कि केवछ आन 
लोगोंसे ही कताबी करनेका आग्रह किया जाय, जिनके पास कोओ दूसरा 
आर्थिक लाभवालरा घंवा न हो और वे भी कताजीका काम अपने खाली 
समयमें ही करें। “ कत्तातीका सारा विचार जिस मान्यता पर आवारित है कि 
क्षिस देगमें . जैसे लाखों स्त्री-पुरुष मौजूद हैं, जो घन्द्रेके अभावमें सालमें 
कमसे कम चार माह वेकार रहते हैं।”+ 

ज्यों ही अन लाखों स्त्री-पुपोंको कताओसे कोओ ज्यादा अच्छा यानी 
आशिक दृष्ट्सि ज्यादा छाभकारी बन्चा मिल जाय अन्हें कताओका काम 
छोड़ देनेकी पूरी आजादी है। छोगोंके पास कताओसे ज्यादा अच्छा धंधा 
हो तो झिससे, गांवीजी कहते थे, सबसे ज्यादा खुशी मुझे होगी। जब 
तक सोलह वर्षसे अपरके प्रत्येक तंदुरुसत स्त्री-पुरूषके लिओ भारतके प्रत्येक 
गांवमें अुनके खेत या झोपड़ीमें, या कारखानेमें ही, काम और काफी मजदूरी 
दिलानेका बेहतर तरीका न निकाल लिया जाय, तव तक छातों ग्रामीणोंकी 


# यंग अडिया, ३०-९-२६ 
+ यंग लअिडिया, १२-४-२८ 

» हरिजन, २०-६-३६ 

+ यंग जिडिया, २२-१०-२५ 
| यंग अडिया, २१-११-२९ 


<८ आथिक और औद्योगिक जीवन 


दृष्टिसे खादी ही ओअेकमात्र सच्ची आथिक योजना है। या फिर गांवोंके स्थान पर 
अितने शहर बन जाने चाहिये कि देहातियोंको वे जरूरी सुख-सुविधायें प्राप्त 
हो जाय॑, जो अक सुनियमित जीवनके लिझ्रे जरूरी हैं। मैंने अपनी बात अतनी 
पूरी तरह यही दिखानेके लिओ पेश की है कि जितने रूम्बे समयकी कल्पना की 
जा सकती हो अतने लम्बे समय तक जिस समस्याका हल खादी ही रहेगी ।* 


हाथ-करघेके बजाय चरखेको ज्यादा महत्त्व देनेका कारण : यह सवालू 
पूछा जा सकता है कि चरखे पर जितना जोर क्यों है? आुसकी तुलनामें हाथ- 
करघेको आतना महत्त्व क्यों नहीं दिया जाता ? गांधीजी हाथ-करघेके खिलाफ 
नहीं थे। अक स्थान पर वे अिस विषय पर लिखते हुओ कहते हैं कि वह 
निस्सस्देह ओके विशाल और फलता-फूलता अद्योग है।+ लेकिन 


£ हाथ-बुनाओ ओेक टम्बी प्रक्रिया है, जिसमें सतत परिश्रमकी 
जरूरत होती है। और असमें कओ प्रक्रियायें जैसी करनी पड़ती हैं, 
जिनमें अकसे अधिक व्यक्तियोंके अक ही समय काम करनेकी 
आवश्यकता होती है। यह किसानकी कुटियामें संभव नहीं है। 
अिसलिओ अतीत कालल्‍लसे हाथ-बुनाओ ओक अलग धंधा और 
आजीविकाका स्वतंत्र साधन रहा है। किसानको कोओ जैसा सहायक 
धंधा चाहिये, जिसे वह जब मरजी हो करने लगे और जब चाहे 
छोड़ सके। करोड़ोंके लिये वह घंधा हाथ-कताओ है। बेशक, फालतू 
समयका अपयोग करनेके लिओ दूसरे भी असे धंधे हैं। परन्तु जो 
करोड़ों नर-तारियोंके काम आ सके असा हाथ-कताओके सिवा दूसरा 
कोओ धंधा नहीं मिलेगा।  » 

हाव-बुनाओ ओक स्वतंत्र धन्चा है; प्रथम तो हाथ-वुनाओं 
सहायक अुयोगके रूपमें व्यावहारिक नहीं है, क्योंकि जिसका सिखाना 
आसान नहीं है। वह भारतवर्षमें कभी सार्वेत्रिक नहीं हुआ; असमें 
काम करनेके लिओे कओ आदमी चाहिये और वह चाहे जब नहीं 
किया जा सकता। वह आम तौर पर ओेक स्वतंत्र धंधा ही रहा है 
और रह सकता है और ज्यादातर लोगोंके लिओझे मोची-काम या 
लुहार-कामकी तरह अेक पूरा घंधा है, जिसे करते हुओ वे कुछ और 
नहीं कर सकते। “ + 


* हरिजन, २०-६-३६ 

+ यंग अिडिया, ११-११-/२६ 
» यंग अडिया, १४-५-२५ 
+ यंग अिडिया, ११-११-२६ 
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हाथ-करधा अुद्योगकी मुश्किल: जिसके सिवा -हाथ-करवेके वनकरका 
मिलके सूत पर आधार रखना और यह सोचना कि अपने करवेके लिखे 
अुसे जितना सूत चाहिये वह अुसे वराबर मिलता रहेगा गलत है। अपने 
प्रारंभिक वर्षोके अनुभवसे गांवीजीने यह समझ छिया था कि मिलोंका अद्वेश्य 
अपना सूत ययासंभव खुद बुनता है; हाथकरवा-बुनकरोंके साथ अुनका सहयोग 
स्वेच्छा-प्रेरित नहीं वल्कि अनिवार्य और अस्थायी है।* 
/ मिल-मालिक जितने परोपकारी जीव नहीं हैं कि हाथ-करघेका 
जुलाहा जब अनके साथ सफल स्पर्वा करने लगेगा तव भी वे असे 
सूत देते रहेंगे।” + 
मौका मिलने पर मिलरू-मालिक तो खुद ही अपने सृतको धुनने 
लगेंगे। अनका धंवा पैसा कमानेके लिओ है, परोपकारके लिओ नहीं। 
अिसलिओं जिससे ज्यादा पैसे मिलें, वही काम वे करेंगे। 
यह वात अधिक लोग नहीं जानते कि मिलका सूत बुननेवाले 
जुलाहोंकी बहुत बड़ी संख्या साहुकारोंके पंजेमें है और जब तक मिलके 
सूतका भरोसा वे करते रहेंगे, अुनकी वही हालत रहेगी। ग्राम्य अर्थ- 
शास्त्रके अनुसार जुलाहेको मिलोंसे न लेकर अपने साथी किसानसे 
ही सूत लेना चाहिये। 


“मिलके सूतका अिस्तेमाल ही हाथ-करवेकी कारीगरीका खास 
दृश्मन है। हाथ-कते सूतसे ही वह आअुवर सकती है। अगर चरखा मिट 
जाता है तो करधा भी जरूर मिठ जायगा। नै 
हाथ-कत्ताओ और हाथ-जुवाओ परस्पर पुरक हैं: हाथ-वुनकरोंका सच्चा 

सहारा तो हाथ-कताओ करनेवाले हैं और हाथ-कताओवालोंका सच्चा सहारा 
हाथ-वुनकर हैं । हाथ-बुनकर अपनी सूतकी जरूरतके छिओे हाथ-कत्ताऔ- 
वालोंका ही आधार ले सकते हैं और हाथ-कताओवाले अपने सूतकी वुनाओके 
लिओ हाथ-बुनकरोंका। वे अक-दूसरेके पुरक हैं।[ हाथ-कताओका दुबटा सूत 
वननेवाला बुनकर अच्तमें मिल-सूतके बुनकरसे ज्यादा अच्छी हालतम रहेगा, 
क्योंकि हाथ-कताओके सूतके वुनकरको साल भर हमेशा काम मिलता रहेगा। $ 


+ आत्मकथा, भाग पांच, प्र. ३९; १९५७। 
+ हरिजनसेवक, १-९-४६ 

» हरिजनसेवक, ३१-३-४६ 

+ हिन्दी नवजीवन, ११-११-३२६ 

7 हरिजनसेवक, १-९-४६ 

| हरिजनसेवक, ३१-३-४६ 

ह हरिजन, २५-८-४६ 
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“अगर बुनकर लोग हाथ-कताओका सूत नहीं वुनते हैं, तो अपने धन्धेकी 
हत्या कर डालनेका दोष अन पर ही होगा। ” * अगर चरखा असफल हुआ. 
तो हाथ-करघा मरे बिना. नहीं रहेगा।+ 


सिल-अुद्योगका स्थान : “ सूत-सिलके साथ साथ चरखे न चरू 
सकनेके लिओ कोओ कारण नहीं है । जिस तरह घरका रसोओघर 
भी चलता है और होटल भी चलता है, असी तरह ये दोनों साथ साथ , 
चल सकते हैं।” 
अगर मिलें आजकी तरह जनताको लटनेके लिओ नहीं, बल्कि 
अनकी सेवा करनेके लिओ चलायी जाय॑, तो वे घर घरके चरखों और 
करधोंके काममें मदद करेंगी और अुनकी जगह नहीं ले लेंगी, जो 
आज वे छे छेती हैं।- 
कपड़ेकी जिन किस्मोंका आओत्पादन खादी-संस्थायें आसानीसे कर सकती 
हैं, अुनका आत्पादन मिलोंकों नहीं करता चाहिये और जिस तरह अन्हें अपनी 
शक्ति अन किस्मोंका आओत्पादन करनेके लिओ सुरक्षित रखनी चाहिये जिन्हें 
खादी-संस्थायें आसानीसे नहीं बना सकतीं। 


हमारी मिलें जितना सूत तैयार नहीं करतीं जितना हमें चाहिये 

और यदि वे आतना सूत तैयार करने लगें, तो वे अपनी कीमतें तव तक 

कम नहीं रखेंगी जब तक कि अन्हें जिसके लिओ विवश न किया 

जाय । अनका अद्देश्य स्पष्ठत: पैसा कमाना है और जिसलिशे वे 

राष्ट्रकी आवश्यकताओंका खयाल करके अपनी कीमतोंका नियमत 
करेंगी, जैसी आशा रखना व्यर्थ है।”+ 

बंग-भंगके दिनोंमें बंगालमें स्वदेशीका जो आन्दोलन चला था, मिल- 

मालिकोंकी वेजीमानी और लोभके कारण अुसकी गतिमें भारी रुकावट 

पैदा हुओ थी । अऑन्होंने अपने कपड़ेकी कीमतें बढ़ा दी थीं और स्वदेशीके 

नामसे विदेशी कपड़ा भी बेचा था । जिस नकली खादीके सम्बन्धर्में जो 

तथ्य सामने आये थे वे बताते थे कि मिलते छोगोंके व्यापक हितोंके खिलाफ 

अपने संकुचित छाभके लिओ स्वदेशीकी भावनाका दुरुपयोग करनेमें आगा- 

पीछा नहीं करेंगी ।| मिल-मालिक यह नहीं देखते कि ओअुनकी मुन्ाफा- 


* हरिजन, ३१-३-४६ 

+ यंग जिडिया, ११-११-२६ 
2 यंग अिडिया, २१-७--२० 
+ हिन्दी नवजीवन, १२-४-२८ 
| हरिजन, २०-६-३६ 

| यंग अडिया, १०-५-२८ 
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खोरीकी नीतिसे स्व्रदेशीके आदर्णको और देशको, दोनोंको, नुकसान पहुंचता 
हैं।* बुन्हें अपनी कीमतोंका किसी आुचित नीतिके अनुसार नियमन करना 


[३ 


चाहिये और अपना मुनाफा भरसक कम कर छेना चाहिये । बतिरिक्‍्त 
आयका बुपयोग मजदूरोंकी हालत सुवारनेमें होना चाहिये।+ 
खादी मिलोंके छोभ पर नियंत्र० रखतो है: “ खादी-अुत्पत्ति 
ओर खादी-प्रचारसे दो तरहके प्रभाव ओअेक ही साथ पड़ते हैं। पहले 
तो बिससे मिल-मालिकोंके छोमभ पर अंकुश रहता है बौर दूसरे यह 
वात अनोखी जान पड़ने पर भी अुससे स्वदेशी मिलोंको विदेशी 
मिल्ोंके साथ प्रतियोगिता करनेमें बहुत ही प्रभावकारी प्रोत्साहन मिलता 
है। . - - ओकमात्र विश्ुुद्ध खादीके प्रचारकों रोक दीजिये, मिलके 
कपड़ोंसे खिलवाड़ शुरू कीजिये और आप ख़ादीकों मार डाछेंगे 
और साथ ही साथ अंतर्में जाकर स्वदेशी मिलोंकों भी मार डार्लेगे, 
क्योंकि विदेशी कपड़ेकी प्रतियोगिता ं वे अकेले अपने पैरों पर नहीं 
ठहर सकतीं। अगर खादी-मावना न हो तो विदेशी वस्त्रके साथ 
देशी मिलोंकी प्रतियोगितार्में खह़ल डाकनेवाली जो ओक बात है, 
यानी स्वस्थ सार्वजनिक भावना, वह बिलकुल ही न रहेगी। ” » 
खादीके पक्षमें दावे : गांधीजी चरखेके लिझे यह दावा करते थे कि 
वह हमारी गरीबीके सवालकों अत्यन्त सरल, स्वाभाविक तथा व्यवस्वित 
पद्धतिसे हल करनेकी शक्ति रखता है और महत्त्वकी बात यह है कि अुसमें 
हमें छगभग कुछ भी ख्े नहीं करना पड़ता।+ कताओआके जिन छाभोंकों 
गिनाते हुओ अन्होंने कहा था:पे 
१. जिन छोगोंको फुरसत है और जिन्हें थोड़ेसे पैसोंकी भी 
जरूरत है, अन्हें अिससे आसानीसे रोजगार मिक जाता है। 
« जिसका हजारोंकों ज्ञान है। 
- यह आसानीसे सीखी जा सकती है। 
४. अिसमें रगभग कुछ भी पूंजी लूगानेकी जरूरत नहीं होती । 
५. चरखा आसानीसे और सस्ते दामोंमें तैयार किया जा 
सकता है। 


न्ध्ण रण 


# यंग्र मिडिया, २३-२-२२ 
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६. लोगोंको जिससे अरुचि नहीं है। 
७. जिससे अकालके समय तात्कालिक राहत मिल जाती है। 
८. विदेशी कपड़ा खरीदनेंसे भारतका जो धन बाहर चला 
जाता है असे यही रोक सकती है। 
९. जिससे करोड़ों रुपयोंकी जो बचत होती है वह अपने-आप 
सुपात्र गरीबोंमें वंट जाती है। 
१०. असकी छोटी-से-छोटी सफलतासे ही लोगोंको बहुत-कुछ 
तात्कालिक लाभ होता है। 
११. लोगोंमें सहयोग पैदा करनेका यह अत्यंत प्रबल साधन है। 
खादी आन्दोलनकी मंजिलें : खादीका आन्दोलन अभी तक अनेक मंजिलोंसे 
गुजर चुका है। ओक पुरानी नष्ट हो गयी कलछाके विरल अवशेषकी स्थितिसे 
धीरे धीरे बढ़कर वह भारतके स्वतंत्रता-संग्रामका चिह्न वन गयी। अपने मूछ 
रूपमें खादी खेतीका पूरक अद्योग थी। असका अद्वे्य महज यह नहीं था 
कि शहरी छोगोंकों जैसी सुन्दर खादी मुहैया कर दी जाय, जो मिलोंके 
कपड़ेकी बराबरी करे या दूसरे अद्योगोंकी तरह चंद कारीगरोंको काम-धन्धा 
दे; अुसका असली अद्देश्य किसानोंको अपनी फुरसतके समयका अर्थोत्यादक 
अपयोग करनेकी सुविधा कर देना था।* जिस तरह गांवके छोग अपना 
खाना खुद पका लछेते हैं अुसी तरह अपने अपयोगके लिखे ओन्हें अपनी खादीका 
अत्पादत भी खुद कर लेना चाहिये। अपने अुपयोगके वाद बच रही खादीको 
यदि वे चाहें तो बेच सकते हैँ।+ 
सन्‌ १९२० के बाद कुछ वर्षो्में गांधीजीके आथिक विचार ठोस और 
व्यावहारिक बन गये। अन्होंने अपना ध्यान धनके आत्पादत और वितरणके 
सवाल पर लगाया और सत्ता तथा पूंजीका केच्रीकरण रोकने और धनका 
समान बंठवारा सिद्ध करनेकी दृष्टिसे चरखेका प्रचार करनेका प्रयत्न किया | 
सन्‌ १९२५ में अन्होंने सारे भारतको खादीमय कर देनेके अहेश्यसे अखिल 
भारत चरखा-संघकी स्थापना की। ४ 
अनके खादी-संबंधी विचारोंमें पुनः परिवर्तत हुआ और सन्‌ १९३५ में 
खादीके व्यापारिक पहलके बजाय अुसके स्वावलम्बनके पहलू पर अधिक 
जोर दिया जाने रगा। अखिल भारत चरखा-संघका असली काम धीक्षणिक 
हो गया। जिस नयी योजनामें खादी-मंडलोंका काम खादीकी विक्री करनेके 
वजाय खादी-अुत्यादतकी विविध प्रक्रियाओंका शिक्षण देना अधिक हो गया। » 


+ हरिजन, ६-७-३५ 
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खादीकार्यसे संबंधित सारी संस्थाओंमें स्वावरूम्वी खादीकों पहला स्थान 
दिया गया।* 
जब जोर स्वावर्ंवी खादी पर दिया जाने छगा, तब व्यापारिक 
सुत्पादन शहरी छोगोंकी वास्तविक आवश्यकताओं तक सीमित हो गया ।+ 
स्वावर्ंवी खादी और विक्रीवांली खादीका अआत्यादन दोनों साथ साथ चलते 
रहे। विक्रीवाली खादीका बुत्पादन स्वावलहूम्बी खादीके अुत्यादनका गौण 
परिणाम हो गया। » 
प्रारंभिक वर्षोमें गरीबोंको राहत पहुंचाने पर जोर था। प्रसंगत: वह 
अमीरों और गरीबोंको जोड़तेवाली सजीव कड़ी वन गयी और आुसे राजनीतिक 
महत्त्व प्राप्त हो गया। अभी तक सूत कातने और बुननेका काम सामान्य 
जनता करती थी। नयी योजनामें भी सामान्य जनता ही करती रही, किन्तु 
अआअसका अुद्देद्य बदल गया; अव वह मुख्यतः अपने ही आअपयोगके लिओे 
कातने-चुनने लगी। गांवीजीने खादीके विकासमें जो दोप देखें अुनके कारण 
जिस परिवर्ततकी आवश्यकता हुओ। गांवोंके जो लोग सूत कातते ओर बुनते 
थे, वे अुसका अपयोग खुद नहीं करते श्रे। वे खादीके अपयोगकी कीमतकों 
न तो समझते थे और न अुसकी कद्र करते थे। विसलिओ अखिल भारत 
चरखा-संबने अपने सारे सावन गांववालोंकों खादीवारी बनानेके प्रयतनमें 
लगा दिये।< 


खादीका अुद्देंद्य आरंभसे ही मौजूदा अस्वाभाविक रचनाकों अलटनेका 
था, यद्यपि आसमें शहरी लोगोंको वरवाद करनेका विचार कदापि नहीं था। 
मौजूदा रचनाकों भुलटनेका अर्थ था गांवों और शहरोंके स्वाभाविक सम्बन्धको 
पुन: स्थापित करना। ' खादीका यह अद्ेश्य छणभग वैसा ही था जैसा कि 
अस्पृश्यता-निवारणका । तथाकथित अुच्च वर्गोने वर्षो तक निचले वर्गोकी अपेक्षा 
की थ्री। खादीने अुच्च वर्गवालोंकों निचले वर्गोके हितमें प्रायश्चित्त करनेका 
न्योता देकर जिस दुहरी बुराआको निर्मूल करनेका काम किया।_ 


३ 5. 


खांदीके फलितार्थ : “ खादीमें जो चीजें समायी हुआ है, बुन सबके 


हि 


साथ खादीको अपनाना चाहिये । खादीका ओअक मतलब यह हैं कि 
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हममें से हरओेकको सम्पूर्ण स्वदेशीकी भावना बढ़ानी और टिकानी 
चाहिये, यानी हमें शिस वातका दृढ़ संकल्प करना चाहिये कि हम 
अपने जीवनकी सभी जरूरतोंको हिन्दुस्तानकी वनी चीजोंसे और अनमें 
भी हमारे गांवमें रहनेवाडी आम जनताकी मेहनत और अक्लसे बनी 
चीजोंके जरिये पूरा करेंगे। जिस वारेमें आजकल हमारा जो रवैया 
है, भसे बिलकुल बदल डालनेकी यह वात है। मतलब यह कि आज 
हिन्दुस्तानके सात छाख गांवोंको चूसकर और वरवाद करके हिन्दुस्तानके 

जो दस-पांच शहर मालामाल हो रहे हैं, भुनके बदले हमारे 
सात छाख गांव स्वावलम्बी और स्वयंप्रर्ण बनें और अपनी राजी-खुशीसे 
हिन्दुस्तानके शहरों और बाहरकी दुनियाके लिभे जिस तरह अआपयोगी 
बनें कि दोनों पक्षोंको फायदा पहुंचे।” * 


खादी देशमें रहनेवाले सब छोगोंकी आथिक आजादी और समानताका 
आरम्भ बतलाती है। वह भारतीय मानव-समुदायकी अकता और समानताकी 
प्रतीक है और जिसलिओ पंडित नेहरूके शब्दोंमें भसे भारतीय आजादीकी 
पोशाक कहा जा सकता है। 

अडम स्मिथने अपने प्रसिद्ध ग्रंथ, वेल्थ ऑफ नेशन्स में आर्थिक 
प्रक्रिका नियंत्रण करनेवाले सिद्धान्तोंका निरूषण किया है । अआसमें असने _ 
आन वातोंका भी वर्णन किया है जो जिंन आथिक सिद्धान्तोंके व्यापारमें 
बाधा अपस्थित करती हैं। वह जिन बातोंमें "मानवीय अुपादान ” को मुख्य 
मानता है। दूसरी ओर खादीका सारा अर्थशास्त्र अस मानवीय अपादान ' 
पर ही आश्रित है। खादीके अर्थशास्त्रके अनुसार बाधा अुपस्थित करनेवाली 
बात मनृष्यका स्वार्थ है, जिसे अेडम स्मिथ शुद्ध आथिक हेतु बताता है। 
जिस तरह खादीके अर्थश्ञास्त्रकी दृष्टि अंडम स्मियकी अथवा प्रचलित अर्थ- 
शास्त्रकी दृष्टिसि ठीक भुलटी है। जिसलिओ मिलके कपड़ेके अत्पादनमें जो 
आ्थिक नियम छाग होते हैं वे खादीके अत्पादनमें लागू नहीं होते। व्यापारिक 
दृष्टिसे किये जानेवाले आत्पादनमें मालकी गुणवत्ताकों कम करना, अआसमे 
घटिया किस्मके मालका मिश्रण करता और छोगोंकी कुरुचिको आुभाड़ते 
और तृप्त करनेवाले मालका निर्माण करना आदि अपायोंका खुला प्रयोग 
होता है। खादीमें मालकी खपतके लिओ जिन आपायोंके अवरूम्बनका अपयोग 
ओअकदम वर्जित है। जिसी तरह असमें कारीगरोंको कमसे कम मजदूरी देते 
और ज्यादासे ज्यादा मुनाफा कमानेके नियमका भी कोओ स्थान नहीं है। 
खादीमें बिक्रीसे होनेवाली सारी आय मूल अत्पादकोंको पहुंचा दी जाती है; 


# रचनात्मक कार्यक्रम, १९५९१ 
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वीचवाले छोगोंकी अुनका मेहनताना भर मिलता है, शुससे अधिक कुछ नहीं । * 
४ खादी व्यापारिक युद्धकी नहीं, व्यापारिक श्ांतिकी निश्ञानी है।”+ 

सबसे बड़ी सहकारी मंडलो: कताओआके बुद्योगकी सफरूताके हिश्े 
सहकारकी अनिवार्य आवश्यकता है । हाथ-कताओआका प्रचार करके गांवीजी 
अपने दशब्दोंमें दुनियाकी सबसे वड़ी सहकारी मंडलीकी स्थापना कर रहे थे । 
अुनका यह दावा बहुत बड़ा जरूर था, किन्तु वह गलत नहीं था। वह गरूत 
नहीं था क्योंकि हाथ-कताओ अयना माना हुआ मकसद तब तक पुरा नहीं कर 
सकती, जब तक कि असर्मे छंगे हुओ छाखों छोग सचमुच सहयोगसे काम न 
करें। जिस आद्रोगरमें सहयोग आरम्मसे ही जरूरी है। हाथ-कताओ आदमीको 
आत्म-निर्भर बनाती है, पर साथ ही वह अुसे जिस वातकों समझनेकी सुविधा 
और प्रेरणा भी देती है कि जिस आुझोगमें हर कदम पर परस्परावरूमस्बनकी 
और मालके बुत्पादन तथा वितरणकी प्रक्रियार्में अत्यंत विद्याल पैमाने पर 
छाखों छोगोंके सहयोगकी आवश्यकता है।» 

सामान्य खादी-केन्द्रका चित्र : सामान्य खादी-केन्द्र कैसा होना चाहिये, 
जिसका वर्णन गांवीजीने किस तरह किया है: 

“खादी-केच्रको शब्दके प्रत्येक अर्य॑में स्वच्छ होना चाहिये, तभी 
वह आुपयोगी हो सकता है। अुसके और जिस विज्ञाल संघटनके दूसरे 
घटकोंमें जो सम्बन्ध है वह सर्वा आव्यात्मिक और नैतिक है। 
बिसलिके प्रत्येक खादी-केद्ध अेके सहकारी मंडली है। ओटनेवाले, धुनने- 
वाले, कातनेवाले, वुननेवाद्रे और खरीदनेवाले जिस मंडलीके सदस्य 
हैं और वे सब सेवा तथा पारस्परिक सदभावनाके बन्वनोंसे ओअेक-दूसरेके 
साथ वंब्े हुओ हैं।” 

खादी-प्ंघटन मेक सेवा-संस्था हैं: “ खादी स्वराज्य-प्राप्तिका 
सरल सावन है, तो भी हमें अपनी खादी संस्थाओंकी सिर्फ आथिक 
प्रवृत्तिक रूपमें ही चलाना है। बसी संस्थाओंमें लोकझ्ाहीका तत्त्व 
बेक अमुक अंशर्में ही दाखिल किया जा सकता है। लोकशाहीमें संघर्य 
बौर प्रतिस्पधकि लिओ भी स्थान होता है, किन्तु आ्िक संस्था 
यह वात कहां चर सकती है? व्यापारके क्षेत्रर्में कया हम मढूग अलग 
दलों या परस्पर-विरोबी पक्षोंकी कल्पना कर सकते हैं? अगर अँसा 
हो तो सारा व्यापार ही अस्तव्यस्त हो जाय। फिर खादीकी संस्थायें 
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तो महज आशिक संस्थायें नहीं हैं; जिससे बढ़कर वे पारमाथिक संस्थायें 
भी हैं। अुनका अआद्वेश्य किसी भी प्रकारके स्वार्थ-साधनका नहीं किन्तु 
लोकहित-साधनका है। हमारी खादी संस्थाओंका ध्येय तो जनताके प्रेय- 
साधनका नहीं, किन्तु अुसके श्रेय-साधन ' का है। जिसलिओ रोज रोज 
बदलते हुओ लोकमतसे स्वतंत्र रहकर भी असे कितनी ही बार अपना 
काम चलाना पड़ेगा । जिन संस्थाओंकोी व्यक्तियोंकी महत्त्वाकांक्षा 
पोसनेका साधन तो वलना ही नहीं चाहिये।” * 

खादी और राजनीतिक संघटत : खादी और राजनीतिक संघटन 
दो अलग अलग वस्तुयें हैं और विलकुल अरूग अलग रखी जानी 
चाहिये । जिस बातमें गलतफहमीके लिओ कोओ स्थान नहीं है। खादीका 
अदेश्य मानव-सेवा है, लेकिन जहां तक भारतका सम्बन्ध है असका 
राजनीतिक असर भी जरूर होगा और बहुत ज्यादा होगा।” + 


खादीकी ओक आनुषंगिक विशेषता यह थी कि वह जन-सम्पर्कका साधन 
थी। जअिसलिओं यदि खादीके द्वारा छोगोंका आल्स्य दूर किया जा सके, तो 
यह आशा रखी जा सकती थी कि वे अनकी बात ध्यानसे सुनेंगे, जो अुनके 
पास अुनकी जीविकाका साधन लेकर पहुंचते हैं। खादीके प्रचारका कार्यक्रम 
कार्यान्वित करते हुओ तो यही ठीक था कि अुद्ेश्य शुद्ध मानव-सेवाका ही 
हो यानी आथिक हो और भुसमें किसी तरहका राजनीतिक हेतु न हो। 
ख़ादीके द्वारा लोगोंको, जिस संस्थाका अन्होंने खुद ही निर्माण किया हो, 
आवश्यकता होने पर, अुसके खिलाफ सविनय भंगकी कहा सिखाओ जा सकती 
थी। यह कला सीखनेके वाद ही वे अुस चीजको सफलतापूर्वक अमान्य कर 
सकते थे, जिसका वे अहिंसक रीतिसे नाश करना चाहते हों। 


अहिसाका प्रतीक: चरखा हमें सारी जनताकी भलाओ करनेवालरा 
राज्य दिलायेगा। वह गांवोंको राष्ट्रकी अर्थ-रचनामें अुनका अुपयुकत स्थान 
देता है और अंच-नीचका भेदभाव मिटाता है। सन्‌ १९१९ में भारतकी स्वतं- 
त्रताके प्रेमियोंको अहिसा और चरखेका संदेश मिला और अन्हें यह बताया 
गया कि अहिंसा ही स्वराज्यका ओेकमात्र साधन है और चरखा अहिंसाका 
प्रतीक है। अहिंसाका चरखेके सिवा कोओ दूसरा साधन नहीं है। चरखेंके 
सार्वत्रिक प्रचारके बिना अहिंसाकी मूर्त अभिव्यक्ति संभव नहीं है।+* 


+ हरिजनसेवक, २६-१०- ३४ 
+ मॉडर्न रिव्यू, अक्तूबर १९३५। 
* वही 

+ हरिजन, १३-४-४० 
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अहिसा पर आधारित समाज जैसे समुदायोंका ही बना हुक्म हो सकता 
है, जो गांवोंमें रहते हों और जो स्वेच्छापूर्ण सहयोगके द्वारा मनृप्यको भोभा 
देनेबाछा दान्तिपूर्ण जीवन विताते हों।* 
स्वातंत्र्योत्तर युगमें खादीका स्थान : स्वातंन्योत्तर युगमें खादीका कोओी 
स्थान है वा नहीं, यह ओक अुययुक्त सवार है। ख्िस सवाकूका गांवीजीने 
निम्नलिखित जवाब दिया था: 

“खादी अहिसाके आबार पर खड़ी ओअक जीवन-पद्धतिको प्रगट 
करती थी और करती है। सही हो था गलत, मेरी बह राब है कि 
खादी और अहिंसाके करीब करीब छोप हो जानेसे यह साबित होता 
है कि जित तमाम वपोंमें हमने खादीके मुख्य गूढ़ार्थकी अच्छी तरह 
नहीं समझा था। जिसलिओं कओ दिल्लाओंमें हम भाज भाओकी लड़ाओी 
ओर बराजकताका दुःखद दद्य देख रहे हैं। मझे कोन्ी ध्षंका नहीं कि 
कातना और खादीका वुनता पहलेसे कहीं अधिक महत्त्वपूर्ण है, यदि 
हमें अंसी आजादी लेनी है जिसे भारतकी ग्रामीण जनता अंतःस्फर्तिसे 
महसूस कर ले। यही जिस बरती पर ओदवश्वरका राज्य था रामराज्य 
कहा जायगा। खादीके द्वारा हम मनुष्य पर शक्ति द्वारा संचालित 
यंत्रोंका आधिपत्य स्थापित करनेके वजाय यंत्रों पर मानवकी प्रभुता 
स्थापित करनेकी कोशिश कर रहे हैं। खादीके द्वारा हम श्रम पर 
पूंजीकी धृष्ट विजयके स्थान पर पूंजीको श्रमके अबीन बनानेका प्रयत्न 
कर रहे हैं। विसलछिये यदि भारतमें पिछले तीस सालमें की गओी 
कोथिश प्रतिगामी कदम नहीं था, तो हाथ-क्रताओं और धुसक्ेे साथ 
लगी हुओ सव वातोंकों पहलेसे कहीं ज्यादा जोरसे और ज्यादा बुढ्धिके 
साथ आगे बढ़ाना चाहिये।” 


खादी प्रामोद्योगोंका मध्यव्िन्दु है: “ खादी केन्द्रीय सूर्य है और 
दूसरे ग्रामोद्योग ग्रहोंकी तरह अुसके चारों ओर घूमते हूँ । अुनका 


स्वतंत्र अस्तित्व नहीं है। जिसी तरह खादी भी दूसरे आुद्योगोंके बिना 

जी सकती। वे पूरी तरह परस्परावलूम्वी हैं। सच तो यह है कि 
हमें गांबोंबाछला भारत या घहरोंवाछा भारत --लजिन दोमें से ओअेकका 
चनाव कर छेना है। गांव तबसे हैं जवसे भारत देश है; गहरोंको विदेणी 
आवियत्यने पैदा किया है। आज तो शहरोंका वोछवाला है और वे 
गांवोंकों क्षिस तरह चस रहे हैँ कि गांव जर्जर होकर नप्ट होते जा 
रहे हैं। मेरी खादी-मनोवृत्ति मुझे बताती है कि जब यह आबिपत्य 
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नहीं रहेगा, तब शहरोंको गांवोंकी मातह॒ती करनी होगी | . . . गांवोंका 
शोषण स्वयं अेक संगठित हिंसा है। अगर हम चाहते हैं कि स्वराज्यका 
निर्माण अहिसाके आधार पर ही हो, तो हमें गांवोंको अुनका अआुचित 
स्थान देना पड़ेगा। यह हम कभी नहीं कर सकेंगे, यदि हम देशी या 
विदेशी शहरी कारखानोंमें तैयार हुओ चीजोंके वजाय ग्रामोद्योगकी 
वस्तुओंका अुपयोग करके ग्रामोद्योगोंका पुनरुद्धार नहीं करेंगे।” * 


अब यह बात स्पष्ट हो जायगी कि गांधीजी खादी और अहिसाको 
अभिन्न क्‍यों मानते थे। खादी मुख्य ग्रामोद्योग है। खादीका नाश हो जाय 
तो अुसके साथ गांवोंकाः और अहिसाका नाश अनिवार्य हो जायगा !, यह वात 
आंकड़ोंसे सिद्ध नहीं की जा सकती । जिसका प्रमाण तो हमारी आंखोंके सामने 
मौजूद है ।* 


अन्य प्रामोयोग 


रचनात्मक कार्योक्री आवश्यकता : सन्‌ १९३३ के अंतिम और १९३४ के 
प्रारंभिक दिनोंमें गांधीजीका चलाया हुआ सविनय अवज्ञा आन्दोलन अपने 
सर्वोच्च विन्दुको पार कर चुका था और देशभरमें कांग्रेस-जनत यह सोच 
रहे थे कि अब क्‍या होगा । जैसा मालूम होता था कि जेलसे बाहर 
जो लोग रह गये थे वे सब किकर्तव्य-विमूढ़ हो गये थे। यों तो गांधीजी 
रचनात्मक कार्य पर हमेशा जोर देते ही थे, किन्तु जिस समय अओन्हें अुसकी 
आवश्यकताका जैसा भान हुआ वैसा पहले कभी नहीं हुआ था। वेशक 
रचनात्मक कार्य, सन्‌ १९२० में कांग्रेसका जो कार्यक्रम तैयार हुआ था, 
अुसका अभिन्न अंग वन गये थे। लेकिन चूंकि अआुनमें बाहरी तड़क-भड़कका 
अभाव था, जिसलिओ वे अपेक्षाके शिकार हो गये थे। केकिन सविनय अवज्ञा 
आन्दोलनको सफल बनाना हो, तो राष्ट्रका काम रचनात्मक कार्य किये विना 
नहीं चल सकता था। अगर प्रत्येक नागरिक स्वराज्यकी अमारतके निर्माणमें 
रचनात्मक प्रवृत्तिके द्वारा अपना-अपना हिस्सा देना सीख छे और असका महत्त्व 
समझने छगे, तो क्षितिज पर फिलहाल प्रकाशका कोओ चिह्न न होते हुओ भी 
निराश होनेका कोओ कारण नहीं रहेगा । मिसलिओ सन्‌ १९३४ में गांवीजीने 
अखिल भारत ग्रामोद्योग-संघकी स्थापना की | अखिल भारत ग्रामोद्योग-संचका 
अद्वेश् भारतके मरते हुओ ग्रामोद्योगोंको पुनः जीवित करना था। 

प्रामोद्योग खादीके पुरक: ग्रामोद्योगोंका दर्जा खादीसे अछूग है। अनमें 
स्वेच्छापूवंक किये जानेवाले कामके लि ज्यादा स्थान नहीं है । अनमें से 


के हरिजन, २०-१-४० 
< वही | 
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&- 


प्रत्येकर्में काम करनेवाढोंकी जेक सीमित संख्या ही समा सकती है। 

महत्त्व खादीके छल्ष्यमें सहायक पुरक बुद्योग होनेमें है । वे खादीके बिना 
नहीं ठहर सकते और अनके अमावमें खादी अपनी झान खो देगी। गांवकी 
अर्थ-रत्रना हाथ-पिसाती, हाथ-क्रुटाती, सावुन-साजी, कागज, दियासलाजओी, 
चमड़ेका काम, तेलधानी आदि बआावद्यक प्रामोद्रोगोंके बिना सम्पूर्ण नहीं 
हो सकती । यदि मांग हो तो जिसमें क्षक नहीं कि हमारे गांव हमारी 
अधिकांश जरूरतोंकी पूर्ति कर सकते हैं।* 


अुद्योग और खेती 


सच्चा सामाजिक बर्वश्ञास्त्र : सच्चा सामाजिक अजर्थकज्षास्त्र हमें यह 
सिद्ताता हैं कि माल्कि और मजदूर ओ्ेक ही अखंड दारीरके दो हिस्से हैं। 
क्षुममें से कोओ भी जैक दूसरेसे बड़ा या छोठा नहीं है। अुनके हित अेक 
दूसरेके विरोबी नहीं वल्कि समान और अन्योन्याश्रित हैं 

मालिकोंके कर्तव्य : मालिकरसे क्‍या अपेक्षा है? पहली अपेक्षा तो यह 
हैं कि वह अपने सब कार्योमें पूरी ओमानदारीका पालन करे। व्यापार पूरी 
गमातदारीके साथ चलाना कठिन तो है, पर बसंभव नहीं है। हां, यह वात 
सही हैं जीमानदारीके द्वारा बहुत ज्यादा पैसा कमाना संभव नहीं है।+ 

व्यापारमें वेजीमाती क्षम्य नहीं मानी जानी चाहियें। विशुद्ध जीमान- 
दारीका सिद्धान्त जेसा जीवनके दूसरे क्षेत्रोंकों छागू है वैसा ही अिस क्षेत्रके 
लिख्ले भी वह आवश्यक है और व्यापारीकों चाहिये कि अुसे कितना ही 
नुकसान क्‍यों न हो रहा हो वह अपने सिद्धान्तकी हत्या न करें।+ 

क्षिस वातमें दो मत नहीं हो सकते कि दूसरे व्यापारियोंकी तरह मिरू- 
मालिकोंकों भी अपने मजदूरों औौर दूसरे कर्मचारियोके कल्याणमें माता-पिता 
जैसी दिलचस्पी छेना चाहिये। बुनके सम्बन्ध मात्र मालिकों और सेवकोके 
नहीं होने चाहिये।वे 

कभी मालिक जैसा समझते हैं कि अपने कामगारोंके प्रति ऑुनका 
कतंव्य अुनकी भौतिक आवश्यकतायें पुरी कर देना है, अुससे अधिक कुछ 
नहीं | किसी तरहके विचार रखनेवाले किसी चाय-वागानोंके मालिकने ओेक वार 
गांवीजीको विन-मांगी सलछाह देते हुआ यह छिखा श्रा. कि वे असहयोग 


है) 


 # कस्स्ट्रक्टिव्ह प्रोग्राम (१९४१), पृ० ११। 
यंग अिडिया, ३-५-२८ 

हरिजन, २८-७-४६ 

हरिजन, १३-३-३७ 

यंग अिडिया, ३-५-२८ 


न ६ 
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आंदोलन स्थगित कर दें और मजदूरोंकी दशा सुधारनेके लिओ कामूनका 
आश्रय लें। अुसके वारेमें गांधीजीने यह लिखा था: 
“४ छेखक जिस स्वभावका प्रतिनिधित्व करता है अुसके नमूने मैंने 
नेटालमें और यहां चम्पारतमें, दोनों जगह, देखे हैं। अुसका हेतु शुभ 
है लेकिन आअसे नहीं मालूम कि वह ओक सहूदय 'या दयाल पशुपालमात्र 
है, अुससे अधिक कुछ नहीं। ओक वार यह स्वीकार कर लिया जाय 
कि मनुष्योंके साथ पशुओं जैसा व्यवहार किया जा सकता है, तो कितने 
ही यूरोपीय व्यवस्थापकोंको पशुओंके साथ किया जानेवाला निर्देयताका 
व्यवहार रोकनेका ध्येय रखनेवाली संस्थाओंकी ओरसे योग्यताका 
प्रमाणपत्र दिया जा सकता है। मैं अपने अनुभवसे जानता हूं कि 
निःशुल्क दवा, निःशुल्क डॉक्टरी सेवा, निःशुल्क आवास आदि सब 
असी युक्‍क्तियां मात्र हैं, जिनका आुद्देश्य ' कुछी ' को हमेशा गुलाम बनाये 
रखना है। मेरी रायमें अगर असे अपने कामका पूरा पारिश्रमिक 
दिया जाय और घर तथा दवा आदिका मूल्य अुससे वसूल किया 
जाय, तो वह आजकी अपेक्षा कहीं ज्यादा स्वतंत्र होगा। /* 
गांधीजीकी रायमें डॉक्टरी सहायता आदिकी सुविधायें मुफ्त नहीं दी 
जानी चाहिये। अलवत्ता, भैसी व्यवस्था जरूर होनी चाहिये कि सुविधायें अुनहें 
तत्काल और सस्ते दामोंमें मिल सकें। मुफ्त दी जानेवाली सहायता जिन्हें 
यह सहायता दी जाती है अनके स्वाभिमानकों नष्ट कर देती है । जिसके 
सिवा, जैसी सहायता कभी तो भावना-शून्य मनसे दी जाती है और कभी 
लेनेवाले असका दुरुपयोग करते हैं । तो यह जरूरी है कि जिन दोनों 
बुराअियोंका निराकरण हो और लोगोंको अुनसे बचाया जाय।# 

सजूदूरोंके अधिकार और कतेंव्य : मजदूरोंक अधिकार और कतेब्य 
क्या हैं? यह समझनेमें कोओ कठिनाओ नहीं होना चाहिये कि अन्हें अुतनी 
अँचीसे अची मजदूरी पानेका अधिकार है जितनी कि अुद्योग अपनी शवितिके 
अनुसार दे सकता हो। और अनका कतेब्य यह है कि वे अपनी मजदूरीके 
अेवजमें अपनी पूरी योग्यताके अनुसार काम करें।+ 

मजदूर जो चीज चाहते हैं और जो अन्हें मिलनी चाहिये वह मात्र 
रोटियां नहीं हैं। असलमें वे समान दरजेके स्वमानी नागरिकोंकी हैसियतसे 
सप्योचित जीवन चाहते हैं, मनुष्यकी हैसियतसे न्याय चाहते हैं, अरक्षाके 
सयसे ज्राण चाहते हैं। जिसके सिवा अन्‍्हें स्वच्छ और आरोग्यकी दृष्टिसे 

+ यंग अिडिया, २९-६-२१ 

& यंग अिडिया, ३-५-२८ 

+ स्पीचेज़ ओअंड राइटिग्स ऑफ महात्मा गांधी, पू० १०४५ 
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आअुपयोगी आदतें सीखनेकी, मितव्ययिता और अआुद्योगपरायणता आदि गुणोंका 
विकास करनेकी तथा शिक्षाप्राप्तिकी आवश्यकता है।* अन्हें संस्कारवान 
वनना चाहिये और अपने आचरणमें आदर्श पवित्रता और ओमानदारी 
प्रगट करना चाहिये। और जिसके लिओ अभुनमें अखंड अद्योग, आत्मत्याग और 
बैर्यंके साथ तथा वुद्धिपू्वक श्रम करनेकी शवित होनी चाहिये। 

कासकी परिस्थितियां : गांवीजीने मजदूरोंके हिताहित पर प्रभाव डालने- 
बाले दूसरे कओ सवालों --- जैसे मजदूरोंके चुनावमें भ्रष्टाचारकी वुराओी, 
कामके घंटे, अुनकी सुरक्षितता, स्वास्थ्य, आवासकी व्यवस्था आदि--पर 
भी विचार किया है, ओुनके सम्बन्धमें लेख लिखे हैं। अओन्होंने 'सरदारों के 
जरिये मजदूरोंके चुनावकी प्रथाकी निंदा की। अओन्होंने कहा कि मजदूरोंका 
चुनाव सरदारोंके यानी जैसे दलालोंके जरिये हो जिनका अहेदय मजदूरोंको 
किसी भी तरह भर देना होता है, तो मजदूरोंको अिकरार (कान्ट्रेक्ट) की 
स्वतंत्रता नहीं रहती। दलाल नौकरीकी जिच्छा रखनेवाले आदमीके सामने 
कारखानेकी नौकरीकी बहुत वढ़िया तसवीर पेश करता है और जिस तरह 
असे अपना गांव छोड़नेके लिओ लुभाता है; लेकिन अंत जब नौकरी स्वीकार 
करनेके वाद अुस आदमीको वस्तुस्थितिका पता चलता है तो वह बहुत 
निराशा अनुभव करता है। जब तक आसपास वहीं असे गरीब लोग हों जो 
बेकार हैं और काम चाहते हैं, तव तक वाहरसे मजदूर लाना गलत है। » 

ओन्होंने कामके घंटे - जो अुस समय बहुत ज्यादा थे - कम करनेके लिये 
भी कहा। दुनियाका अनुभव बताता है कि कामके घंटे ज्यादा होनेसे काम 
ज्यादा नहीं होता बल्कि कम ही होता है।+ जिन्हें ज्यादा घंटे काम करना 
पड़ता है अन्हें बौद्धिक और नैतिक विकासके लिओ कोओ समय नहीं मिलता। 
जिसमें कोओ आइचर्य नहीं कि अुनकी दशा पशुकी जैसी हो जाती है।+# 
जिस अत्यन्त जरूरी सुधारको स्वेच्छापूर्वक कर डालनेके लिओे केवल थोड़ेसे 
साहस और आरम्भ-शक्तिकी ही जरूरत है। मालिक लोग असे आअुदारता- 
पूर्वक खुद न करेंगे तो वह आगे-पीछे होनेवाला है ही। लेकिन अगर वह 
दवावके परिणामस्वरूप होगा तो असमें शोभा नहीं होगी। मजदूरोंके कामके 
घंटे कम होने चाहिये, यह ओक जगदु-व्यापी आन्दोलन है जिसे कोओ रोक 
नहीं सकता।] सन्‌ २० के अपने ओक भापणमें गांधीजीने अहमदाबादके मिल- 


* हरिजन, २९-९-/४६ 

» यंग अडिया, २-९-/२६ 

+ यंग जिडिया, २२--१०-२५ | | १३०९ 
+ यंग अडिया, २८-४-२० 

नै यंग अिडिया, २२-१०-२५ 
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मालिकोंसे कामके घंटे १२ से १० करनेके लिजे और मजदूरोंसे १० घंटेमें 
ही १२ घंटे जितना काम कर देनेका आग्रह किया था। * 

ओअक दूसरी बुराओ जिसके कारण अमुक वर्गके सजदूरोंकों बहुत कष्ट ' 
भोगना पड़ता है हदसे ज्यादा मेहनतवाला काम करनेकी है। रिक्शा खींचनेका 
काम करनेवालोंके बारेमें यह वात खास तौर पर सही है। अन्हें मर्यादाके 
बाहर जितनी सख्त मेहनत करनी पड़ती है कि वे चार छह सालमें ही हृदय 
अथवा फेफड़ेके रोगके शिकार हो जाते हैं और भर जाते हैं। यह बात 
ओन्होंने अक पार्वतीय नगरमें रिक्शा खींचनेवाले मजदूरोंकी दशाका अध्ययन 
करनेके बाद कही थी। अुन्होंने कहा था, मुझे आब्चये होता है कि रिक्‍्शाका 
अपयोग करनेवाले जितने निष्ठर कैसे हो जाते हैं कि अन्हें यही दिखाभी नहीं 
देता कि रिक्शा-चालकोंकों हदसे ज्यादा कठोर परिश्रम करना पड़ता है। 

वालकों द्वारा मजदूरी : ओन्होंने अिस वातकी हिमायत की कि कारखानोंमें 
मजदूरोंके तौर पर लिये जानेवाले बालकोंकी भ्रुत्र बढ़ा दी जाय।+ 


“छोटे छोटे बालक स्कूलोंसे अुठा लिये जायें और अन्हें पैसा 
कमानेके लिओ मजदूरीके काममें लगा दिया जाये -- यह वस्तु राष्ट्रीय 
पतनकी निशानी है। कोओ भी राष्ट्र अपने बालकोंका जैसा दुरुपयोग 
नहीं कर सकता। यदि वह असा करे तो अपने राष्ट्र-्यदके अयोग्य 
ठहरेगा । कमसे कम सोलह वर्षकी अुम्र तक तो बालकोंको स्कूलोंमें 
रहनेका अवसर मिलता ही चाहिये।” < 


सुरक्षितता : अपने ओक लेखमें अन्होंने भिग्लेंडकी सरकार कारखानोंमें 
काम करनेवाले मजदूरोंकी सुरक्षितताका जैसा ध्यान रखती है अुसकी प्रशंसा 
की थी। न केवल गंदे अथवा हानिकर घंधोंमें लगे हुओ मजदूरोंकी सुरक्षाकी 
बल्कि जनताकी सुरक्षाकी योग्य व्यवस्थाके लिये भी जो अपाय किये जाने 
चाहिये अन्हें ढूंढ निकालनेमें खूब सावधानी रखी गजी है। भारतमें हरिजनोंके 
साथ किये जानेवाले व्यवहारके साथ जिस बातकी तुलना करते हुओे अन्होंने 
जिस लेखमें कहा था कि भारतकी आवहवामें मैले और गंदे कामोंमें लगे हुओे 
तथाकथित अछूतोंकी सुरक्षाके लिम्रे और जैसा काम करनेवालोंकी छूतसे 
जनताकी सुरक्षाके लिओ शभिस्लैंडमें जितना ध्यान दिया जाता. है अुससे भी 
ज्यादा ध्यान देनेकी जरूरत है। असे ध्यानके अभावमें ये मजदूर धूल और 


* यंग अिडिया, २८-४-२० 
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नाक 
नेजसे नियम बनानेको कहा कि अन्हें अमक प्रकारके जैसे बर्तन कौर 


झाड़ू आदि दिये जायें जिससे ओन्हें गंदगीका हाथसे स्पर्ण करनेकी जन्ूरुत 
न रहे। जिसके सिवा अुन्हें जैसी सादी पोशाक भी दी जानी चाहिये जिसे 
वे कामके समय पहिनें। चालू पद्धतिका नतीजा यह होता हैं कि काम कमसे 
कम होता है, अस्वच्छता ज्यादासे ज्यादा होती है और साथ ही रिब्वत 
चलती है, भ्रष्ठाचार फैठता है और सम्बद्ध लोग अशिष्टता सीखते हैं। 
बिसलिये निरीक्षकों या अधिदर्णकोंकों (अिस्पेक्टों या ओवरसियरोंको) 
स्वच्छताके जिस भानवोपयोगी कामको दूसरोंसे किसी भी तरह करा लेनेके 
बजाय खुद करनेकी ताछीम मिलना चाहिये।» 
निर्वारित जल्पतम श्रेणीके घरोंकी व्यवस्था: भौद्योगिक प्रतिप्ठान 
से छगाकर ४०% तकका म॒नाफा धोपित करते हैं, छेकिन अपने सबसे 
कम वेतन पानेवाले कर्मचारियोंके लिझे वे घरकी कोओ सुविवा नहीं देते । 
कभी जगह तो ये छोग, जो मालिकोंको अुनका मुनाफा कमाकर देते हैँ, विछकुल 
अंबेरी और गंदी कोठरियोंमें रहते हैँ। कभी म्युनिसिपैलछिटियाँ भी अपने कम 
वेतन पानेवाले कर्मचारियोंकी आवास-सम्वन्धी जरूरतोंके वारेमें जेकदम 
बुपेक्षाका व्यवहार करती हैं। जिस सम्बन्धमें जुन्होंने जिस वातका आग्रह किया 
कि अविवाहित, विवाहित और वालरू-बच्चेवाले छोगोंके लिओ अमुक अल्पतम 
श्रेणीके घरोंकी व्यवस्था होनी ही चाहिये । माछिकोंकों कर्मचारियोंकी यह 
प्राथमिक जरूरत अवद्य ही पूरी करनी चाहिये ।+ 
वेतन : वेतनके सवाल पर लिखे गये गांधीजीके लेखोंमें बहुत थोड़े 
ही वैसे हैं जिनमें अहमदाबादके कपड़ा-अुद्योग जैसे किसी बड़े अआद्योगमें 
प्रचलित वेतन-दरोंके वारेमें विचार किया गया हो। जिस विपयसे सम्बद्ध 
वाकीके लेखोंमें हाथ-कताओ तथा अन्य गृह-अद्योगोंमें अल्पतम वेतन या 
वेतनोंके मानीकरणकी चर्चा है। * 
अहमदाबादके कपड़ा-अुद्योगमें वेतनोंके झगड़े पर अपना निर्णय देते 
हुओ निर्णायक यह सिद्धान्त पेश किया था कि जहां मजदुरकी जितना वेतन 
नहीं मिलता जिससे वह समुचित जीवन-मानका निर्वाह कर सके, वहां असे 
अपने मालिकसे वेतनकों अुस हद तक बढ़ानेके छिओ्लें कहनेका अधिकार है। * 
गांवीजीने निर्णायकके अिस साहसपूर्ण निर्णयका स्वागत किया था। मजदूरी 


गंदगीके जीवित वाहन बच जावेंगे।* मेहतरोंकी सुविधा और सुरक्षाके छिझ्ले 
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करके अपना पेट पालनेवाले जिन लाखों-करोड़ोंके साथ न्याय करनेके लिगे 
हमें अन्हें असा वेतन देना ही चाहिये जिससे आनका निर्वाह हो जाये। हमें 
अनकी असहायताका लाभ नहीं आठाना चाहिये । * सच तो यह है कि यदि 
कोओ अद्योग यह अल्पतम जीवन-वेतन न दे सकता हो, तो आुसे अपनी 
दुकान आठा लेनी चाहिये। 

यह अल्पतम वेतन जितना अवश्य होना चाहिये कि (१) मजदूरोंको 
जैसा संतुलित, पर्याप्त और पोषक आहार मिल जाय,+ जिससे आदमी 
रोज आठ घंटा अच्छी तरह काम कर सकने जितना सशक्त बना रहे, (२) 
ओसे पर्याप्त कपड़ा मिलता रहे, और (३) ज्यादा अच्छा घर और दूसरी 
सामान्य सुविधायें मिलती रहें।+- 

हाथ-कताओआीवालोंके लिओे अल्पतम मजदूरी तय करनेका विरोध कुछ 
लोगोंने अिस आधार पर किया था कि कतवयें खुद कम मजदूरीके पक्षमें अपना 
मत देंगे और किसी भी हालतमें कतवैयेकी मजदूरी किसानकी मजदूरीसे 
अधिक नहीं होना चाहिये।प जिनमें से पहली दलील तो वही है जो सब 
शोपक और अत्याचारी दिया करते हैं। दूसरी दलीलके जवावमें गांधीजीका 
यह कहना था कि किसानकी मजदूरी जैसी कोओ चीज नहीं है और किसानकी 
हालतको दूसरोंकी हालत कैसी होना चाहिये असका मानदण्ड (स्टैन्डडे) 
नहीं माना जा सकता। किसानकों तो अपनी जमीनसे जितना भी नहीं मिलता 
कि वह भरपेट खा सके या अपनी जमीनका पूरा लछगान भी चुका सके।[ 
अखिल भारत चरखा-संघ और अखिल भारत ग्रामोयोग-संघ जैसी जन-हितकारी 
संस्थायें सस्ता खरीदने और महंगा बेचनेकी व्यापारिक नीतिका अनुसरण 
नहीं कर सकतीं । कारण, अुनका अद्देश्य ग्रामोद्योगकी वस्तुओंका सस्ता अआत्पा- 
दन नहीं वल्कि वेरोजगारीसे पीड़ित गांववालोंको जीवन-वेतन दे सकनेवाला 
काम देना है।॥ भिसलिओ मानदण्ड तो अुसी वेतनकों माना जा सकता है 
जिससे किसानकों अपनी रोजी-रोटी मिल जाये। जिससे कुछ भी कम देनेकी 
कोशिश गुनाह-जैसी ही है। 
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गांवीजीके सामने सवसे कठिन सवाल हाथ-कताओ और दूसरे ग्रामोद्यो- 
गोंके लिग्रें अल्पतम राष्ट्रीय वेतन निर्वारित करनेका था। और अन्होंने 
अन्तर्म यह निर्णय किया कि आठ घंटे डटकर काम करनेका मेहनताना आठ 
आना होना चाहिये। आठ घंटेके कामका अर्थ अच्छी योग्यतावाले कारीगरके 
द्वारा आुतने समयमें तैयार किया गया मार माना गया।* 
किसके सिवा अऑन्होंने यह्‌ भी तय किया कि विहारके कतवैयेको गुजरातके 
कतवैयेसे कम मजदूरी देनेका कोओ कारण नहीं है। जिसमें सन्देह नहीं कि 
जीवन-मानमें अन्तर होनेके कारण अहूग-अरूम प्रान्तोंमें चीजोंके दामोंमें अन्तर 
है। लेकिन अखिल भारत चरखा-संघ परिस्थितियोंकों अुनके मौजूदा रूपमें 
स्वीकार करनेके लिओ वाघ्य नहीं है। यदि वे अन्यायमूलक हैं, तो संघको 
चाहिये कि वह अन्हें बदले। 
यह याद रहे कि सन्‌ ३० और ४० के दरमियान गांवके कारीगरके 
लिओ आठ आने रोजकी मजदूरी नगण्य नहीं थी। अुस समय कारखानोंमें 
काम करनेवाले मजदूरोंको जो अल्पतम वेतन मिलता था अुससे यह अधिक 
ही थी, कम नहीं। जिस निदचयके अनुसार अखिल भारत चरखा-संघने तीन- 
चार सालके अंदर कताओकी मजदूरी क्रमश: बढ़ाकर आठ आता प्रतिदिन 
करनेकी कोशिश की। केकिन संघ अपने जिस प्रयत्नमें सफल नहीं हुआ। 
गांधीजीने झिस विपय पर लिखते हुओ निम्नलिखित विचार प्रगट किये श्रे: 
/ सामान्यतः गांवोंमें कहीं भी ग्रामीण मजदूरों अथवा कारीगरोंको 
आठ घंटेके कामके लिओे आठ आने नहीं मिलते। कतवैयेको तब तक 
आठ आने प्रतिदिन देना संभव नहीं होगा, जब तक कि दूसरे वर्गोकि 
मजदूरोंको अितना ही नहीं मिलने रंगता। और जब तक परिस्थितियां 
विलकुल बदल नहीं जातीं, तव तक खरीदनेवाले वर्गोके पास जितना 
पैसा ही नहीं है कि वे सब किस्मके मजद्गरोंकों आठ आता रोज दे 
सकें । सेना पर होनेवाला अत्यंत भारी और अनुत्यादक खर्च देशको 
ओअकदम तबाह कर रहा है। जिसके सिवा बड़े अधिकारियोंको दिये 
जानेवाले और देशके वाहर खर्च होनेवाले बड़े वेतनों और अुसी 
अनुपातमें बड़ी पेंशनों पर होनेवाला व्यय भी ओक कारण है। जिस 
बढ़ती हुओ गरीबीके कओ दूसरे आन्तरिक कारण भी हैं।+ 
ये सब कारण अपने-आपमें महत्त्वपूर्ण तो हैँ, लेकिन आठ आना प्रति- 
दितकी मजदूरीका लक्ष्य क्यों असफल हो गया जिस वातको वे पूरी तरह 
+ हरिजत, १३-७-३५ 
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नहीं समझाते। पहले लिखे गये ओक लेखमें अन्होंने ओक दूसरी महत्त्वपूर्ण 
बातका ऑल्लेख किया था, जो कि जिस लक्ष्यकी असफलताका मुख्य कारण 
थी। यह बात थी -- खादीके शास्त्रका अज्ञान। गांवोंमें जो चरखा चल रहा 
था वह जुत्पादनका सक्षम (८फ्रित्षटघ) साधन नहीं था और जिसलिओे वह 
कातनेवालोंकी संतोषप्रद कमाओ नहीं दे सकता था। यह स्थिति आज भी 
कायम है। यही कारण है कि अखिल भारत खादी वोडंको गम्भीर विचारके 
वाद जिस निर्णय पर आना पड़ा कि चरखेकी कार्यक्षमता बढ़ाना चाहिये। 
असने चरखेका ओक सुधरा हुआ रूप चलाया है जिसकी आजकल देशभरमें 
फैले हुओ दो सौ पचाससे भी ज्यादा केन्द्रोंमें जांच हो रही है। यदि यह प्रयोग 
सफल हो जाता है, तो हाथ-कताओ भविष्यमें टिकेगी और बढ़ेगी तथा गांव- 
वालोंके लिग्रे अभी भी आशा और आइवासन देती रह सकेगी। 

हरअेक मजदूरकों निश्चित अल्पमत मजदूरी देनेके बाद मजदूरोंकी 
कुशलूताके अनुसार अनकी मजदूरीसें फर्क होता चाहिये या नहीं होना 
चाहिये ? हम पहले ही देख चुके हैं कि गांधीजी कुशल कारीगरकों ज्यादा 
मजदूरी देनेके खिलाफ नहीं थे। छेकित वे जैसे विचारहीत फर्कोको जरूर 
मिटा देता चाहते थे जिनका मूल मात्र जैतिहासिक कारणोंमें है और जिनका 
मौजूदा परिस्थितियोंमें कोओ ओऔचित्य नहीं रह गया है। कताभीके ओेक 
घंटेके परिश्रमका मूल्य बुनाआके ओेक घंटेके परिश्रमके मूल्यसे कम क्यों 
होना चाहिये ? सादी बुवाआके वनिस्बत अआतने ही समयकी कताभीकी मजदूरी 
कम होनेका कोओ कारण नहीं है। सादी बुनाओ ओके यांत्रिक प्रक्रिया है 
जब कि सादीसे सादी कताओमें हाथकी चतुराजीकी जरूरत होती है। 
फिर भी कतवैयेकों प्रतिघंटा ओके पाओ मिलती है जब कि बुनकरकों 
छह पाओ मिलती हैं। धुनकरकों भी कतवैयेसे ज्यादा मिलता है-- लगभग 
अुतना ही जितना बुनकरकों। जिस परिस्थितिके अतिहासिक कारण हे। 
लेकिन कारण जैतिहासिक हों भिसलिओ वे नन्‍्याय्य नहीं हो जाते। 
अिसलिओं चरखा-संघ पर यह कर्तव्य आ पड़ा कि वह अपने सभी मजदूरों, 
कारीगरों आदिकी मजदूरी समान कर दे। जिसका अर्थ यह हुआ कि यदि 
बुनकर स्वेच्छापर्वक समान वेतन लेना स्वीकार न करें, तो अुनसे अपना वेतन- 
सान कम करनेका अनुरोध किया जाय। यदि हस्जेक प्रकारके आत्पादक 
परिश्रमकी मजदूरी समान ही होना चाहिये, यह सिद्धान्त सही है तो लिस 
आदर्शके जितता संभव हो आतने पास १हुंचनेकी कोशिश होनी ही चाहिये। * 

कानूनकी मर्यादायें: मजदूरोंकी स्थिति सुधारतेके विविध अआपायोंमें 
कानून भी भेक है, लेकिन कानूनकी अपनी मर्यादायें हैं। जनमतेसे आगे बढ़कर 
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जो कानून वनाया जाता है वह अकसर निकम्मा साबित होता है। जब 
तक मालिक मजदूरोंको अपने परिवारका सदस्य मानना नहीं सीख लेते या जब 
तक मजदूरोंकों अपने अधिकार समझने और अन्हें हासिल करनेके भुपाय 
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जाननेकी तालीम नहीं दी जाती, तब तक मजदूरोंके लिओ अपनी स्थिति 
. सुधारना संभव नहीं होगा। * 

मजदूरोंमें जागृतिकी आवद्यकता : आज पूंजी श्रमका नियंत्रण करती 
है, क्योंकि पूंजीवालोंको ओकताकी कला आती है ।+ मजदूरोंको अपनी स्थिति 
सुवारनेके लिओ कोशिश करना सीखना चाहिये। बुन्हें जिस सत्यकों समझ 
लेना है कि मूल्यवान धातुओंकी तरह श्रम भी पूंजी ही है। यह खयाल गलत 
है कि धातुके टुकड़े या अआत्पन्ने मालकी अमुक मात्रा ही पूंजी है। धातुके 
सिक्‍केकी तरह श्रम भी धन है। यदि पूंजीमें शक्ति है तो श्रममें भी शक्ति 
है। दोनोंमें से प्रत्येकका अुपयोग निर्माणके लिओे भी किया जा सकता है 
ओर नाशके लिओ भी। दोनों ओेक-दूसरे पर निर्भर हैं। ज्यों ही मजदूरको 
अपनी शक्तिका भान हो जायेगा, त्यों ही वह पूंजीपतिका गुलाम होनेके 
वजाय अुसका सहकारी और सहभागी वन जायगा। अपनी शक्तिका यह भाव 
अुसे अहिसाके जरिये ही हो सकता है। मजदूरोंके बड़े समुदायको जैसी 
तालीम देना बेशक ओेक धीमी प्रक्रिया है। लेकिन चूंकि अुसकी सफलता 
निश्चित है असलिओ वही सबसे जल्दीवाली भी है।» 

क्या सजदूर-वर्ग असहाय है ?: मजदूरोंका यह खयाऊू कि मालिकोंके 
सामने वे बिलकुल असहाय हैं अक जैसा भ्रम है जिसका कोओ आधार नहीं 
है।+ अगर मजदूरोंको यह मालूम हो जाय कि विचारपूर्ण संघटन और तालीमके 
जरिये वे अपने लिओ क्‍या कर सकते हैं, तो अओन्हें समझमें आ जायगा कि 
जिस तरह मैनेजर और शेयर-होल्डर आदि कारखानेके मालिक हैं 
अुसी तरह वे भी अुसके मालिक हैं। मजदूरोंने अपनी वुद्धिका विकास नहीं 
किया, सोचना-समझना नहीं सीखा; शिसलिओ वे मालिकोंसे डरकर गुलामीका 
जीवन जीते हैं या फिर चिढ़कर पूंजीपतियोंकी सम्पत्तिको -- मशीनरीको 
और मालरूकों ---नुकसान पहुंचाते हैं, यहां तक कि अन्हें मार डालनेमें विश्वास 
करने लगते हैं। लेकिन हिंसाका रास्ता अन्हें नहीं वचा सकता। मजदूरोंमें 
जब आपसमें सहयोग करनेकी वृद्धि आ जायगी, तब वे पूंजीको सम्मानपूर्ण 
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सहायताके आधार पर अपना सहयोग प्रदान करेंगे। ज्यों ही मजदूर शिक्षित 
और संघटित होंगे और अपनी शक्तिको समझ. लेंगे, त्यों ही पूंजी -- अुसका 
प्रमाण कुछ भी क्‍यों न हो -- अन्हें दबानेमें असमर्थ हो जायगी। संघटित 
और शिक्षित मजदूर मालिकोंको अपनी मांगें माननेके छिओ बाध्य कर सकते हैँ । 

सजदूर अपना अुचित दर्जा कंसे पा सकते हे?: मजदूर अपना 
अुचित दर्जा कैसे पा सकते हैँ? निस्‍्सन्देह जिस दिश्ामें पहली आवश्यकता 
अपने संघ बनाकर आपसकी अओकता साधनेकी है। लेकिन अनुभव बतलाता 
है कि यदि जिसके साथ साथ कुछ दूसरी छर्तें पूरी न की जायें, तो संघ 
बन्धनका कारण बन सकता है। ये छर्ते जिस प्रकार हैं: 

(अ) हरओक आदमीको जैसा समझना चाहिये कि वह अपने साथी- 
मजदूरोंके कल्याणका ट्स्टी है। अुसे अपना स्वार्थ नहीं देखना चाहिये। परि- 
स्थितियां कितनी भी गंभीर और अकसानेवाली क्‍यों न हों असे हमेशा 
अहिंसक रहना चाहिये । 

(ब) अगर असे सच्चे अर्थमें मनुष्य बनना है और अपना मनुष्योचित 
गौरव प्राप्त करना है, तो असे 'शराब, जुआ और अिसी- तरहके दूसरे 
दुग्यंसस छोड़ देना चाहिये। शराबका' व्यसन हमारी आत्माको कलुषित 
कर देता है। असे संयमका जीवन जीना चाहिये और विवाहकी पवित्रताकी 
रक्षा करता चाहिये। जैसी कम मजदूरी पर, जिससे नीतिके प्राथमिक 
नियमोंका पालन करना भी असंभव हो जाय, काम करना स्वीकार करनेके 
बजाय यह बेहतर होगा कि वह भूखों मरता पसंद करे। * 

मजदूरोंकों अपने संघोंका अपयोग जितना बाहरसे होनेवाले आतक्रमणोंसे 
अपनी रक्षा करनेके लिओ करना चाहिये, अुतना ही अपने आंतरिक सुधारके लिओे 
भी करना चाहिये। अपने घर, अपना शरीर, मन और आत्माको स्वच्छ 
और पवित्र रखनेके लिओ जिस हद तक ज्यादा वेतत और कामके कम घंटे 
सहायक हो सकते हैं अुस हद तक अन्हें ज्यादा वेतन मिलना चाहिये और कामके 
घंटे कम होने चाहिये। लेकिन यदि ज्यादा वेतन पाने और कामके घंटे कम 
करवानेमें यह अुद्देश्य न हों, तव तो जिस तरहकी कोशिश पापपूर्ण होगी २८ 

अपने अधिकारों और प्राप्य सुविधाओंके लिओ आग्रह करना विलकुछ 
अचित है, लेकिन असके साथ ही यह भी अुतना ही जरूरी है कि हम हरजेक 
अधिकारके साथ जुड़े हुओ करतंव्यको समझें । दुनियामें जैसा कोओ अधिकार नहीं 
है जिसके साथ कोओ कतंव्य संलग्न न हो। पर्याप्त मजदूरी, मजदूरोंके साथ 
मालिकोंके सद्व्यवहार, स्वच्छ तथा स्वास्थ्यप्रद आवास आदि पर जोर देना 


* डी० जी० तेन्दुलकर, महात्मा, खंड २, पृ० ३९३। 
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ठीक है, ठेकिन यह भी समझ छेना चाहिये कि मजदूर मालिकोंके कामको 
अप्रना काम मानें और असे पूरा व्यान देकर ओमानदारीके साथ करें।* 
अहिंसक लड़ाओकी तालोम : दुर्भाग्यवज्ञ हमारे किसानों बार मजदूरोंमें 
अविकांशको अहिसक छड़ाओऔकी तालीम नहीं मिली है। अन्हें छगातार 
अत्तेजनाकी स्थितिममें रखा जाता है और दूसरोंके वहकावेमें आकर अन्होंने 
असी आश्ायें पालना घुरू कर दिया है जो अहिसक लड़ाओ होने पर ही 
पूरी हो सकती हैं। समुचित तालीमके द्वारा किसानों और मजदूरों, दोनोंको 
ही प्रभावपूर्ण अहिसक लड़ाआओके लिओ तैयार किया जा सकता है। अनन्‍्हें 
कितना ही समझानेकी जरूरत हैं कि यदि वे सही ढंगसे संबटित हो जाय॑, 
तो अपनी श्रम-शेवितके रूपमें अुनके पास पूंजीपतियोंकी अपेक्षा कहीं ज्यादा 
धन और साधन-सम्पत्ति है। वात यह है कि पैसेके वाजार पर पूंजीपतियोंका 
नियंत्रण है। किन्तु श्रमके वाजार पर मजदूरोंका कोओ नियंत्रण नहीं है। 
अगर मजदूर-बर्गके चुने हुओ नेताओंने मजदूरोंकी समुचित सेवा की होती, तो 
आन्हें अभी तक अहिसाकी तालीमसे प्राप्त होनेवाली अनिवार्य शक्तिका भान 
हो गया होता । जिसके बजाय होता यह है कि अकसर मजदूरोंकों मालिकोंसे 
अपनी मांगें वरवस स्वीकार करानेके छिझ्े हिसक आुपायोंका आश्रय छेता 
सिखाया जाता है। सामान्यतः मजदूरोंकों आजकल जो तालीम मिलती है 
वह अनका अज्ञान दूर नहीं करती । किसका परिणाम यह होता है कि वे 
अपने अधिकारोंकी प्राप्तिके लिक्ते हिसाकों ही अन्तिम सावन मानना 
सीखते हैं ।*< 
आदर्श भजदूर-प्ंव : गांवीजीने अहमदावादके मजदूरोंका संबटन किया 
था। अनकी रायमें अहमदाबादके कपड़ा मिल-मजदूरोंका संघ अपने प्रकारकी 
असी आदर्या संस्था हैं, जिसका भारत-भरमें अनुकरण किया जा सकता है। 
वह शुद्ध अहिसाकी बुनियाद पर खड़ा किया गया है। अपने 
अब तकके कार्यकालमें अुसे कभी पीछे हटनेंका मौका नहीं आबा। बिना 
किसी तरहका शोरगर, धांवली या दिखावा किये ही अुसकी ताकत 
बरावर बढ़ती गली है। अुसका अपना अस्पताल है। मिल-मजदूरोंके 
बच्चोंके लिझरे असके अपने मदरसे हैं, वड़ी आुमरके मजदूरोंको पढ़ानेके 
क्लास हैं, अुसका अपना छापाखाना और खादी-भंडार हैं, और मज- 
दरोंके रहनेके लिश्रे असने घर भी वनवाये हैँ। अहमदावादके करीब 
करीव सभी मजदूरोंके नाम मतदाताओंकी सूचीमों दर्ज हैं और चुनावमें 
पुरअसर तरीकेसे हाथ बाते हैं। कांग्रेसकी स्थानीय प्रदेश कमेटीके 


पे 
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कहनेसे अहमदाबादके मजदूरोंने मतदाताके नाते अपने नाम दर्ज करवाये 
थे। यह मजदूर-संघ कांग्रेसकी दलबन्दीवाली राजनीतिमें कभी शरीक 
नहीं हुआ। शहरकी स्युनिसिपैलिटीकी नीति पर संघवालोंका असर 
पड़ता है। संघ अब तक अनेक हुड़तालोंकों अच्छी सफलताके साथ चला 
चुका है और ये सब हड़तालें पूरी तरह अहिंसक रही हैं। यहांके 
मजदूरों और मालिकोंने अपने आपसी झगड़े मिटानेके लिझे ज्यादातर 
अपनी राजी-खुशीसे पंचकी नीतिको स्वीकार किया है।” * 
गांधीजी कहते थे कि यदि मेरी चले तो भारतमें जितनी मजदूर-संस्थायें 
हैं, भुनका नियमन अहमदाबादके मजदूर-संघको आदर्श मानकर असके अन- 
सार ही करूं। जिस मजदूर-संघके द्वारा वे पूंजी और श्रमके बीचमें अठने- 
वाले सवालोंको अहिसाके द्वारा हल करनेका प्रयत्न कर रहे थे।* 
चम्पारनका किसान-आन्दोलन : जो लोग गांधीजीकी किसानोंका 
संघटन करनेकी पद्धति जानना चाहते हैं ओन्हें चम्पारतके किसान-आन्दोलनका 
अध्ययन करना चाहिये। भारतमें सत्याग्रहका पहला प्रयोग जिसी आन्दोलनमें 
किया गया था। / चम्पारनका आन्दोलन आम जनताका आन्दोलन वन गया था 
और वह शुरूसे लेकर आखिर तक पूरी तरह अहिसक रहा था। असमें कुछ 
मिलाकर कोओ बीस लछाखसे भी ज्यादा किसानोंका सम्बन्ध था। सौ सारू 
पुरानी ओक खास तकलीफकों मिटानेके लिभे यह लड़ाओ छेड़ी गयी थी। 
अिसी शिकायतको दूर करनेके लिओ पहले कओ खूनी बगावतें हो चुकी 
थीं। किसान विछ॒कुल दवा दिये गये थे। मगर अहिंसक अपाय वहां छह 
महीनोंके अन्दर पूरी तरह सफल हुआ। 
दूसरे किसान-आन्दोलन : “ जिनके सिवा खेड़ा, वारडोली और 
वोरसदमें किसानोंने जो ऊड़ाजियां लड़ीं, अुनके अध्ययनसे भी पाठकोंकों 
लाभ होगा। किसान-संगठनकी सफलताका रहस्य जिस वातमें है कि 
किसानोंकी अपनी जो तकलीफें हैं, जिन्हें वे समझते हैं और बुरी. 
तरह महसूस करते हैं, ओन्हें दूर करनेके सिवा दूसरे किसी भी राज- 
नीतिक हेतुसे अुनके संघटनका दुरुपयोग न किया जाय। किसी जओेक 
मिश्चित अन्यायकों या शिकायतके कारणको दूर करनेके लिये संगठित 
होनेकी वात वे झट समझ छेते हैं। अुनको अहिसाका आपदेश करना 
नहीं पड़ता। अपनी तकलीफोंके ओक कारगर जिलाजके रूपमें वे 
अहिंसाको समझकर अुसे आजमा छें और फिर अुनसे कहा जाय कि 
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अन्होंने जिसे आजमाया हैं वही अहिसक पद्धति है, तो वे फौरन ही 

अहिसाको पहचान लेते हैं और अुसके रहस्यको समझ जाते हैं।” * 

मजदूर-संघकी नीतिका आवार-स्तम्भ : बहिसामें विध्वास रखनेवाली 
प्रत्येक मजदूर-संस्थाको अपनी नीतिके निद्चयमें अपनी सत्य और न्यायकी 
भावनाका अनुसरण करना चाहिये, सस्ती प्रसिद्धि पानेके आकर्षणका नहीं। 
यदि अुसे जिस वातका पूरा विव्वास है कि वह सही रास्ते पर चलछ रही है 
तो वह अआसे छोड़ेगी नहीं, दूसरे छोग चाहे जो करें या न करें। अुदाहरणके 
लिओ, वह हड़तालोंकी योजना राजनीतिक हेतु या प्रयोजनकी सिद्धिके लिजओे 
नहीं करेगी, अपने सदस्योंकी सामाजिक या आश्िक स्थिति सुवारनेके छिश्े 
ही करेगी। 


हड़तालें 


सन्‌ १९१८ की स्मरणीय हड़ताल : गांवीजी संघटित हड़ताछोंके विश्वे- 
पन्न थे। अिस क्षेत्रमें अन्होंने पहला प्रयत्न दक्षिण अफ्रीकामें अत्यंत विपरीत 
परिस्थितियोंमें किया था और यह प्रयत्त सफल हुआ था। सन १९१८ की 
अहमदावादकी हड़तालमें अुन्होंने हड़तालकी अपनी कार्य-प्रणालीमें और सुधार 
किया। अपने अनुभवके आधार पर वे कह सकते थे कि हड़तालें विस तरह 
संघटित की जा सकती हैं कि अनकी सफलता किसी प्रकार टाछी ही 
न जा सके। २ 

यह हड़तारू जिक्कीस दिन तक चली थी। भक्षिस वीचमें गांवीजीने 
हड़तालियोंके पथ-प्रदर्शनके लिओ अनेक पत्रिकायें निकाली थीं। ये पत्रिकायें मज- 
दूरोंकी न्‍्याय्य मांगोंके लिझ्ले लड़ी जानेवाली छड़ाजीकी अहिसक कार्य-प्रणालीकी 
सर्वांगपूर्ण हाथ-पोथी कही जा सकती हैं। यह हाथ-पोथी आुत घटनाओंका 
निर्देश करती है जिनके परिणामस्वरूप आगे चलकर मिल-मालिकोने तालावन्दी 
घोषित कर दी और मजदूरोंने यह प्रतिज्ञा ली कि वें तब तक काम पर 
वापिस नहीं जायेंगे, जव तक कि अआनकी मांगें मंजूर नहीं कर ली जातीं। 
अपनी प्रतिज्ञाका पालन करनेके लिओ हड़तालियोंको कैसा व्यवहार करना चाहियें, 
अपनी वेकारीके वक्‍तका अपयोग अन्हें किस तरह करना चाहिये, संबके नेता 
मजदरोंको अनकी प्रतिज्ञाके पालनमें क्या सहायता दे सकते हूँ ---जिन सब 
सवालोंके वारेमें किन पत्रिकाओंमें विस्तुत यूचनायें हैँ। भुनर्में जिस प्रशतकी 
चर्चा है कि न्याय क्‍या है; अुनमें दक्षिण अफ्रीकाके सत्याग्रहियोंकी वीरताकी 
कहानियां हैं और अनमें हड़तालियोंकों यह वताया गया है कि कठिनाभियों 
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और प्रलोभनोंसे लड़ते हुओ वे अपनी निष्ठा और अपने मनोबलकी रक्षा कैसे 
कर सकते हैँ। अन्तमें आुनमें सत्याग्रहकी अुस अद्भुत विजयका वर्णन है, 
जिसमें दोनों पक्षोंकी जीत हुओ। 

सफंल हड़तालकी हातें : अन्होंने सफल हड़तालकी सात शर्तें बताओ हैं: 

१. हड़तालका कारण न्यायपूर्ण होना चाहिये और वाजिबव शिकायतके 
बिना कोओ हड़ताल नहीं होती चाहिये। * 2 

२. हड़तालियोंमें व्यावहारिक सहमति होना चाहिये ।» 

“ हड़तालियोंकी मांगें और मभांगोंकों स्वीकार करतेके लि काममें छिये 
गये अपाय, दोनों स्यायपूर्ण और स्पष्ट होने चाहिये। यदि मांगके पीछे 
पूंजीपतियोंकी स्थितिसे लाभ आठानेका हेतु है, तो वह मांग अनुचित है।”+ 
हड़तालियोंको हड़ताल छेड़नेसे पहले अक अपरिवर्तनीय न्यूनतम मांग निश्चित कर 
लेना चाहिये और अुसकी घोषणा कर देना चाहिये। ८ सन्‌ १९१८ की अपनी 
हड़तालमें अहमदाबादके मजदूरोंने जो प्रतिज्ञा ली थी, अुसकी पहली धारामें 
ही यह स्पष्ट कर दिया गया था कि वे अपने काम पर तब तक वापिस 
नहीं जायेंगे, जब तक अनके वेतनमें ३५७ वृद्धि न हो जाय। ३५% वृद्धिकी 
मांग मजदूरों और ओअनके नेताओंने आपसमें काफी च्चाके बाद अचित 
ठहरायी थी। 

३. हड़तालियों और अनके नेताओंमें पूरी पूरी सहमति होती चाहिये। 

भारतके मजदूरोंके नेता दो प्रकारके हैं --ओक वे जो मजदूरोंमें से ही 
अपर आये हैं, दूसरे बाहरवाले जो मजदूरोंमें से आये हुओ नेताओंको सलाह 
देते हैं और अनका मार्गदर्शन करते हैं। नेताओंकी जिन दोनों श्रेणियों 
और मजदूरोंमें जब तक पूरी पूरी सहमति नहीं होगी तब तक मजदूरोंकी 
लड़ाअियां विफल ही होती रहेंगी। 7 

४. हिंसा नहीं होनी चाहिये। ०? 

५. हड़तालमें शामिल न होनेवाले या हड़तालका द्रोह करनेवाले मज- 
दूरोंके साथ कोओ दुर्व्यवहार नहीं होना चाहिये।४ 


# यंग अिडिया, २२-९-/२१ 

४ यंग अडिया, १६-२-२१ 
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हड़ताल मजदूरोंकी अपनी प्रेरणासे होनी चाहिये; अुसके लिओ किसी 
प्रकारके अनुचित अुपायोंका आश्रय न लिया जाय। यदि अुसकी योजना छोगों 
पर किसी तरहका दवाव डाले बिना की जाय, तो अुसमें गुंडाशाही या लूठ-मारके 
लिभे कोओ अबकाश नहीं होगा। जैसी हड़तालमें हड़तालियोंमें परस्पर पूरा 
पुरा सहकार होगा। हड़ताल शांतिपूर्ण होनी चाहिये और असमें कहीं भी 
शक्तिका प्रदर्शन नहीं होना चाहिये।* जिन्हें हड़ताल-द्रोही माना गया हो 
ओअुन पर किसी तरहका दवाव नहीं डाछा जाना चाहिये । साथी-मजदूरों पर 
बैसा कोभी दवाव डाला जायगा तो अुससे अआछटा हड़तालियोंका ही 
तुकसान होगा। » 

परन्तु आप पूछ सकते हैं कि दगावाजोंका क्या किया जाय? 

द्र्भाग्यससे वेवफा मजदूर तो हमेशा ही रहेंगे। परन्तु मैं आपसे अनुरोध करता 
हूं कि आप अनसे लड़ाओ न करें, बल्कि ऑन्हें समझायें और अनसे कहें 
कि आअनकी नीति संकुचित है, जब कि आपकी नीतिमें सारे मजदूरोंका हित 
समाया हुआ है। संभव है वे आपकी वात न सुनें। आस सूरतमें आपको 
ओन्हें वरदाइत करना चाहिये, न कि भुनसे लड़ना चाहिये।”+ अहमदावादमें 
सन्‌ १९१८ की हड़तालके समय मजदूरोंने जो प्रतिज्ञा ली थी, अुसकी ओक 
शर्त यह थी कि वे किसी प्रकारका कोओ अआपद्रव नहीं करेंगे। मार-पीट, 
चोरी, मालिककी सम्पत्तिको नुकसान पहुंचाना, गाली-गलौज करना आदि 
दुष्कृत्योंसे दूर रहेंगे और अुनका व्यवहार शांतिपूर्ण होगा । यदि हड़ताल भुचित 
है तो जिस संस्थाके खिलाफ आअुसका संघटन किया गया हो आस संस्थाके 
हड़तालके द्रोहियोंको प्रश्नय देने अथवा हड़तालियोंकी दवानेके लिओ दूसरे 
आक्षेपाह अुपायोंका अवलंबन करने पर संस्थाकी निंदा की जानी चाहिये | + 

६. हड़तालियोंको हड़तालके दिनोंमें अपने पालन-पोषणके लिओ जनताके 
चन्दे पर, दाने पर, भीख | पर या अपने संघके कोप पर निर्भर नहीं 
होना चाहिये ।$ 

अगर हड़ताली मजदूर जनताके चन्देसे या अपने संघके कोप आदिसे 
आर्थिक सहायताकी आम्मीद करते हों, तो वें अपनी हड़तालको अनिश्चित 

* हरिजन, २-६-४६ 
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अहमदाबादके कपड़ा-मिल मजदूर-संघने सन्‌ १९३७ में गांथीजीकी 
सूचनासे ओक्‌ प्रयोग शुरू किया था। असने अपने सदस्योंको मिलोंमें वे छोग 
जो काम करते थे अुसके अतिरिक्त भेक पूरक अद्योगकी तालीम देना शुरू 
की थी। अद्देयय यह था कि तालाबन्दी, हड़ताल या नौकरी छूटनेकी स्थितिमें 
अन्हें भूखों मरनेकी नौबत नहीं आयगी, आअुनके पास हमेशा जिस नये अुद्योगका 
सहारा रहेगा।* जिस प्रयोगके कओ लछाभप्रद परिणाम निकले हैं। 
जब हड़तालका जअिलाज बेकार होता हैः “ जब हड़तालियोंकी 
जगह लेनेके लिओ दूसरे मजदूर काफी हों, तव हड़तालका जिलाज 
बेकार होता है। अुस सूरतमें, अन्यायपूर्ण व्यवहार हो या नाकाफी 
सजदूरी मिले या असा ही और कोओ कारण हो तो त्यागपत्र ही 
अुसका आपाय है।”+ 
बम्बओमें सन्‌ १९४६ में जलसेनाके सिपाहियोंके विद्रोह और मेहतरोंकी 
हड़तालके सिलसिलेमें हम जिस जिलाजकी अपयुक्तता पर विचार करेंगे। 
सफलताके लिओ शर्तोका पालम जरूरो: “ अपरोक्‍त सारी शर्तें 
पूरी न होने पर भी सफल हड़तालें हुओ हैं। पर जिससे तो जितना 
ही सिद्ध होता है कि मालिक कमजोर थे और अनका अन्तःकरण 
अपराधी था। हम अकसर बुरे आअुदाहरणोंका अनुकरण करके भयंकर 
भूलें करते हैं। सबसे सुरक्षित बात यह है कि हम जैसे आअुदाहरणोंकी 
त्तकल न करें जिनका हमें क्वचित्‌ ही पूर्ण ज्ञान होता है, परंतु जैसी 
शर्तोका अनुकरण करें जिन्हें हम सफलताके लिओ अत्यावश्यक जानते 
और मानते हैं।+ 
सहानुभूतिजन्य हड़तालें: कभी कभी मजदूर लोग किसी दूसरे अुद्योगके 
मजदूरोंकी हड़तालमें, अुनके कष्टके साथ अपनी सहानुभूति प्रगट करनेके 
लिओ, खुद भी हड़ताल पर चले जाते हैं। गांधीजीका मत था कि भारतके 
भजदूरों और कारीगरोंमें राष्ट्रीय चेतनाका विकास अभी आअुस हद तक नहीं 
हुआ है, जो सहानुभूतिमें की जानेवाली सफल हड़तालोंके लिझे जरूरी होता 
है। जिसमें दोष राजनीतिक नेताओंका है। अन्होंने जिन वर्गोकी आशाओं 
और आकांक्षाओंका अध्ययन नहीं किया है और न अन्हें राजनीतिक स्थितिकी 
जानकारी करानेका कष्ट ओठाया है। ओन्होंने यह साना है कि जो हाओऔस्कूलों 
और कालेजोंसे निकले हैं वे ही राष्ट्रीय कार्यमें भाग लेनेके योग्य हैं । जिसलिजे 
मजदूरों और कारीगरोंसे अकस्मात यह आशा करना अआचित नहीं है कि 


+ हरिजन, ३-७-३७ 
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वे अपने अलावा दूसरोंके हितोंकी कद्र करेंगे और अुनके लिओ त्याग करेंगे। 
शअसलिओं राजनीतिक या किन्‍्हीं दूसरे अुद्देश्योंके लिओं अुनका दुरुपयोग नहीं 
होना चाहिये ।* ये शब्द गांधीजीने कोओ ३५ बरस पहले लिखे थे, जब कि 
राजनीति अवकाश-भोगी वर्गोके मनोविनोदका साधन थी। गांधीजीने देशके 
राजनीतिक आन्दोलनका रंग ही बदल दिया है और मजदूर अपनी गहरी नींदसे 
जाग गये हैं। लेकिन अभी भी यह नहीं कहा जा सकता कि वे विकासकी 
अस स्थितिमें पहुंच गये हैं, जहां वे अपने कार्योके सारे फलितार्थ और 
परिणाम समझने छगे हों। 

जल्दीमें सहानुभूतिजन्य हड़तालें समयसे पहले करानेका फल यह होगा 
कि हमारे कामको असीम हाति पहुंचेगी ८ सहानुभूतिजन्य हड़तालें तब तक 
नहीं होनी चाहिये, जब तक यह अन्तिम रूपमें साबित न हो जाय कि संबंधित 
लोगोंने दुराग्रही और सहानुभूतिशून्य अधिकारियोंसे न्याय प्राप्त करनेके लिखे 
सब अुचित आपाय आजमा लिये हैं।+ जैसी हड़तालोंका अद्देश्य आत्मशुद्धि 
होना चाहिये। सहानुभूतिजन्य हड़तालकी विशेषता सहानुभूति रखनेवालों 
द्वारा अुठायी गयी असुविधा और क४ष्ठमें है।* 

“ शांतिपूर्ण हड़ताल अन्हीं लोगों तक सीमित रहनी चाहिये जिन्हें 
वह कष्ट हो जो दूर कराना है। अुदाहरणके लिओ, मान लीजिये कि 
टिम्बकट्के दियासलाओ बनानेवालोंको अपनी स्थितिसे तो पूरा संतोष 
है, परंतु वहांके मिल-मजदूरोंकों भूखों मारनेवाली मजदूरी मिलती है; 
जअिसलिओं अुनकी हमदर्दीमें वे लोग हड़ताल करते हैं, तो दियासछाओ 
बनानेवालोंकी हड़ताल ओअक किस्मकी हिसा होगी। वे टिम्बकट्के मिल- 
मालिकोंका माल खरीदना बन्द करके अत्यंत कारगर ढंगसे मदद दे 
सकते हैं, और अन्हें देनी चाहिये। तब अुन पर हिसाका आरोप 
नहीं रूम सकेगा। परंतु असे अवसरोंकी कल्पना की जा सकती है 
जब सीधे कष्ट न भोगनेवालोंका काम बन्द कर देना कतंव्य हो जाय। 
अुदाहरणके लिओ, यदि आपरोक्‍कत दृष्टांतमें दियासलाओके कारखानेके 
मालिक टिस्वकट्के मिल-मालिकोंसे मिल जाय, तो मिल-मजदूरोंसे मिल 
जाना दियासलाओके कारखानेके मजदूरोंका स्पष्ट कर्तव्य हो जायगा। 
परंतु मैंने यह वात जोड़ देनेका सुझाव केवल दृष्ठांतके तौर पर दिया 
है। आखिर तो हरओक मामलेको अुसके अपने ही गृण-दोषसे जांचना 
# यंग अिडिया, २२-९-२१ 
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पड़ेगा। हिंसा बेक सुक्ष्म बल है। अुस सदा ही देख सकता आसान 
नहीं होता, भके ही आप अुसे महसूस करते रहें।”* 

भजदूरोंकी सबसे अच्छी सेवा: मजदूरोंकी सबसे अच्छी सेवा यह 
होगी कि अन्हेँ स्वावछम्बन सिखाया जाय, अुन्हें अुनके कर्तव्यों और अधिकारोंकी 
कल्पना करा दी जाय, बुन्हें वैसा तैयार कर दिया जाय कि वे अपनी 
न्यायपूर्ण शिकायतोंको खुद दूर करा सकें। आअुसके वाद वे धीरे धीरे राजनीतिक, 

राष्ट्रीय या मानवीय सेवा करनेकी क्षमता खुद प्राप्त कर छेंगे।» 
राजनीतिक अुद्देश्योंके लिझे मजदूरोंका दुरुपयोग: “और 
देशोंकी तरह भारतमें भी मजदूर-जंगत आन लोगोंकी दया पर निर्भर 
है, जो सलाहकार और पश्रप्रदर्शक वन जाते हैं। ये लोग सदा 
सिद्धान्तपाछक नहीं होते, और सिद्धान्तपालक होते भी हैं तो हमेणा 
बुद्धिमान नहीं होते। मजदूरोंकों अपनी हालत पर बसंतोप है। असं- 


ध्ढ 
कि... 


तोपके लिओे आनके पास पूरे कारण हैं। अन्हें यह सिखाया जा रहा 
है, और ठीक सिखाया जा रहा है, कि अपने मालिकोंको धनवान 
वनानेका मुख्य साधन वे ही हैं। राजनीतिक स्थिति भी भारतके मज- 
दूरोंकों प्रभावित करने छगी है। और बैसे मजदूर-नेताओंका अभाव 
नहीं है जो समझते हैँ क्रि राजनीतिक हेतुओंके लिय्रे हड़तालें कराओ 
जा सकती हैं।”+ 
गांवीजीका मत था कि असे अुद्देश्योंके लिये मजदूर-हड़तालोंका अपयोग 
करना गम्भीर भूछ होगी। वे किस वातसे जिनकार नहीं करते थे कि असी 
हड़तालोंसे राजनीतिक हेतु सिद्ध किये जा सकते हैं। पर अहिसक असहयोगकी 
योजनामें अुनका समावेश नहीं हो सकता। यह समझनेके लिओे बुद्धि पर वहुत 
जोर डालनेकी जरूरत नहीं है कि जब तक मजदूर देशकी राजनीतिक 
स्थितिको समझ न लें और सवकी भलाओके लिओ काम करनेको तैयार न 
हों, तब तक मजदूरोंका राजनीतिक आअपयोग करना बहुत ही खतरनाक वात 
होगी। जिसकी अनसे अचानक आदय्या रखना कठिन है। यह आजा आस 
वक्‍त तक नहीं रखी जा सकती, जब तक वे अपनी खुदकी हालत अितनी 
अच्छी न बना लें कि सभ्य तरीके पर जीवन व्यतीत कर सकें। जिसलिओ 
सबसे बड़ी सहायता मजदूर यह कर सकते हैं कि वे अपनी स्थिति 
सुधार लें, अधिक जानकार हो जाय॑ं, अपने अधिकारोंका आग्रह रखें और 
जिस मालके तैयार करनेमें अुनका अतना महत्त्वपूर्ण हाथ होता है अुसके 





# यंग अडिया, १८-११-२६ 
> यंग अडिया, २२-९-२१ 
+ यंग अडिया, १६-२-२१ 
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अप्रकट अुदेदय ब्रिटिश अधिकारी भारतीय कर्मचारियोंके साथ जिस भेदभावकी 
नीतिका व्यवहार करते शथ्रे धशुतके खिलाफ अपना असंतोप व्यक्त करनेक्ा था, 
लेकिन अनकी प्रगट घोषणा यह थी कि वे स्वतंत्रताकी लड़ाओं छट्ट रहें 
हैं। गांवीजीने जिस विद्रोहकी ओेक अविचारपूर्ण हिसक कार्य कहा था और 
अुसको भर्त्तना की थीं। वे नहीं चाहते थे कि कांग्रेस जिस भारतका प्रति- 
निधित्व करती है बुसके वारेमें ठोग यह कहें कि बेक ओर तो वह सारी 
दुनियासे स्व॒राज्यकी छड़ाजी अहिसाके जरिये जीतनेकी बात करता है और दूसरी 
ओर भुसने अपने राजनीतिक जीवनके भेक नाजुक मौके पर अपने जिस वचनके 
खिलाफ कार्य किया। अन्होंने जढू-सेनाके भारतीय सदस्योंसे अहिसक प्रतिरोबका 
रास्ता अपनानेकी सिफारिश की और बताया क्रि यह रास्ता ज्यादा गौरव- 
युक्त और वीरतापूर्ण है और यदि ओक संगठित समूहके द्वारा अपनाया जाय, 
वो पूर्णतः प्रभावकारी सिद्ध होता है। यदि विदेशियोंकी नौकरी अनके छिखें 
या भारतके लिओ अपमानजनक है, तो वे बैसी नौकरी करते ही क्‍यों हैं? 
अन्होंने अन्हें नीकरी छोड़नेकी सलाह दी और बताया कि अहिसक असहका रके 
अनुसार अन्हेँ असा ही करना चाहिये। 

४ लछाला लाजपतराबकी अव्यक्षतामें हुती १९२० की कांग्रेसके कलकत्ताके 
विद्येप अधिवेशनमें जो प्रस्ताव पास किया गया था, आसमें अहिसक कार्रवा- 
ओका पहला सिद्धान्त यह प्रतिपादित किया गया था कि हरभेक अपमान- 
जनक वस्तुसे असहयोग किया जाय। यह याद रखना चाहिये कि ज्ञाही 
भारतीय जल्सेना शासितोंके छाभके छिओ स्थापित नहीं की गयी थी। 
असमें छोग आंखें खोलकर गये थे। वहां खुला भेदभाव नजर जाता है। 
जो नौकरी साफ तौर पर भारतको गुलाम बनाये रखनेके लिओ संगठित की 
गयी है, भुसमें जानेवाछा अिस भेदभावसे वच नहीं सकता | वह जिस स्टितिमें 
सुवारके लिओ प्रयत्त कर सकता है, अुसे करना भी चाहित्रे। पर यह ओेक 

तक ही मुमकिन हैं और यह विद्रोह द्वारा नहीं किया जा सकता। संभव 
है विद्रोह सफल हो जाय, पर॑तु यह सफलता विद्रोहियोंको और अुनके संबंधि- 
योंको ही लाभ पहुंचा सकती है, सारे भारतकों नहीं। और यह सबक बुरी 
विरासत होगी। अनुशासन स्वराज्यमें भी आअुतना ही जरूरी होगा जितना 
आज है। सफल विद्रोहियोंके अधीन भारत लड़नेवाले दलोंमें विभक्‍त हो 
जायगा और आपसी लड़ाआसे थक जायगा। “» जिसलिओे गांधीजीने अन्हें 
यह सलाह दी कि वे वहादुरोंकी तरह अपनी नीकरियां छोड़ दें। जैसा 
करके वे कमसे कम अपने सम्मान और गौरवकी रक्षा अवश्य कर सकेंगे। 

# हरिजन, ३े-३-४६ 

» हरिजन, १०-३-४६ 


१२० आथिक और औद्योगिक जीवन 


मेहतरोंकी हड़ताल: मेहतरोंकों भी ऑन्होंने बैसी ही सलाह दी थी। 
“४ भंगी ओक दिनके लिओ भी अपना काम नहीं छोड़ सकता | ” * “ कुछ मामले 
असे हैं जिनमें हड़तालें बेजा होती हैं। भेहतरोंकी शिकायतें जिस सूचीमें 
शामिल हैं। मेहतरोंकी हड़तालोंके विरुद्ध मेरी राय लगभग १८९७ से है 
जब मैं डरबनमें था। अुस समय वहां आम हड़तालका विचार किया गया 
और यह प्रश्न अुठा कि मेहतरोंकों अुसमें शरीक होना चाहिये या नहीं। 
मेरा मत अिस प्रस्तावके विरुद्ध रहा । जैसे मनुष्य हवाके बिना नहीं रह सकता, 
वैसे ही अुसका घर और आसपासकी जगह साफ न हो तो वह बहुत दिन 
तक जिन्दा नहीं रह सकता। कोओ न कोओ संक्रामक रोग अवश्य फूट 
निकलता है, विशेषत: जब नालियोंकी आधुनिक व्यवस्था काम नहीं करती । “»% 

तो क्या भंगी गंदगी और कचरेमें सड़ते हुओ अुसी तनख्वाहु पर कास 
करते रहें जिससे अुनका पेट भी नहीं भरता ? “ जैसी स्थितिमें अुचित अुपाय 
हड़ताल करना नहीं है, बल्कि आम जनताकों और खास तौर पर नौकर 
रखनेवाली संस्थाको यह सूचना देना है कि ओऑन्हें अपना काम छोड़ देना 
पड़ेगा, क्योंकि अिस कामके करनेवालोंको जिन्दगीमें भूखों मरनेके सिवा कुछ 
नहीं मिलता। हड़ताल करनेमें और नौकरी बिलकुल छोड़ देनेमें बड़ा 
अन्तर है। हड़ताल कष्ट-निवारणकी आशझ्ञामें अंक अस्थायी अुपाय होता है। 
नौकरी छोड़ देना अक खास धन्धेकों जिसलिओ बन्द कर देना है कि असमें 
राहत मिलनेकी कोओ आशा नहीं है। काम बन्द कर देनेका ठीक ढंग यह है कि 
ओक तरफ नोटिस काफी दिन पहले दिया जाय और दूसरी तरफ यह संभावना 
हो कि किसी दूसरे काममें अधिक मजदूरी और गंदगी तथा कचरेसे मुक्ति 
मिलेगी। अिससे समाज अपनी बेहयाओकी नींदसे जाग अठेगा और परिणाम 
यह होगा कि जनताकी विवेक-बुद्धि पर आज जो काओ जमी हुओ है वह साफ 
हो जायगी। जिस कदमसे ओअक ही झटकेमें भंगियोंके कामको ओक सुन्दर 
कलाका दर्जा मिल जायगा और असे वह प्रतिष्ठा भी मिल जायगी जो बहुत 
पहले मिल जानी चाहिये थी। ”+ 

लोकोपयोगी सेवाके महकमोंमें हड़तालें: गांधीजीकी यह राय थी कि 
लोकोपयोगी सेवाके महकमोंमें हड़तालें नहीं होनी चाहिये, क्योंकि जिनमें 
अव्यवस्था अआत्पन्न होनेसे सारा सार्वजनिक जीवन ही अव्यवस्थित हो जाता 
है। अलवत्ता, वे जैसा नहीं कहते थे कि अिन महकमोंमें नौकरी करनेवालोंको 
किन्‍्हीं भी हालतोंमें गुलामोंकी तरह सेवा करते. रहना चाहिये। वे कहते थे 


* हरिजन, २१-४-४६ 


* वही 
+ हरिजन, २६-३-४६ 
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कि जैसे मामछोंमें अपने कष्ठके निवारणके लिखे दूसरे बसे अुपाय मौजूद 
हैं, जिनके खिलाफ कोओ आपत्ति नहीं आुठावी जा सकती।* 

अहितक हड़ताल: हड़तालोंने आजकल भेंक सावत्रिक वीमारीका रूप 
ले लिया है। भारतमें अुनका ओक विद्योप वर्थ है। हम थ्षेक अस्वाभाविक 
अवस्थामें रह रहे हैं। ज्यों ही ढक्कन खुलेगा और जगह पाकर स्वतंत्रताकी 
ताजी हवा अन्दर आयेगी, त्यों ही हड़ताछोंकी संख्यामें और वृद्धि होगी। 
हड़ताछोंके जिस फैले हुओ ज्वरका मूछ कारण यह है कि यहां और सभी 
जगह -- जीवन अपने आवारसे विचलित हो गया है । यह आधार था --- धर्म । 
अब जिस धर्मका स्थान, जैसा कि अ्षेक अंग्रेज छेखकने कहा है, “नकद 
नारायण ! ने छे छिया है। लेकिन ओक आदमीको दूसरेसे वांव रखनेके लिके 
यह आवार बहुत कमजोर है। परंतु धामिक आधारके रहते हुओ भी हड़तालें 
तो होंगी, क्योंकि यह कल्पना नहीं की जा सकती कि धर्म सबके लिख जीव- 
नका आधार वन जायेंगा। जिसलिये ओेक ओर शोपणके प्रयत्न होंगे और 
दूसरी ओर हड़तालें होंगी। परन्तु आस समय ये हड़तालें शुद्ध अहिसक ढंगकी 
होंगी। बसी हड़तालोंसे कभी किसीकी हानि नहीं होगी। » 

हड़तालोंका दुर्पघोग : हड़ताल न्यायकी प्राप्तिके छिओ्रे मजदूरोंका स्वतः 
सिद्ध अधिकार है।+ हड़ताल बहुत बढ़िया अुपाय है, लेकिन अुसका दुरुपयोग 
कठिन नहीं है। मजदूरोंकों मजबूत मजदूर-संघोंके रूपमें अपना संघटन करना 
चाहिये और थ्षिन संघोंकी अनुमतिके विना हड़ताल कदापि न करना चाहिये। 
हड़ताल करनेसे पहले मालिकोंके साथ समझौतेकी कोशिश अवश्य करना चाहिये । 
समझौतेकी चर्चा किये विना हड़तालकी जोखिम आठाना आुचित नहीं हैं।+ 
समझौते पर पहुंचनेके जितने अपाय हो सकते हैं, वे सव समाप्त हो जाय॑ 
तभी हड़ताल करना आुचित होगा।'ं वेशक यदि मालिक छोग पंच-फँसलछा 
करवानेकी मांग नामंजूर कर दें, तो मजदूर हड़ताछका आश्रय ले सकते हैं ।ई 

जब हड़तालें अपरावरूप होती हैं : ज्यों ही पूंजीपति पंच-फंसलेका सिद्धान्त 
स्वीकार कर लें, त्यों ही हड़तालें अपराधरूप मानी जानी चाहिये । ६ झगड़ोंको 
निपटानेके लिओ निष्पक्ष न्‍्यायारूयका प्रस्ताव हमेशा स्वीकार कर लिया जाना 
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चाहिये। अुसका अस्वीकार कमजोरीका चिह्न है। दवाव अन्तमें अव्यवस्था 
हा अुत्पन्न करेगा।* मांगें पंचोंके समक्ष पेश कर दी जानी चाहिये। वे 
बिलकुल अुचित हों तो भी वे तव तक हड़तालका कारण .नहीं मानी 
जा सकतीं, जब तक कि पंच-फैसलेकी विधि पूरी न हो जाय। ओकाओक 
की हुओ हड़ताल' किसीको हुक्म देने-जैसा ही है और वह खतरनाक है।& 

अनुचित हड़तालें : यह तो जाहिर ही है कि जैसी कोओ हड़ताल होनी 
ही नहीं चाहिये, जो विचार करने पर आअुचित न ठहरे। किसी भी अन्याय- 
पूर्ण हड़तोलकों सफल नहीं होना चाहिये। जैसी हड़तालोंके प्रति जनताको 
तनिक भी सहानुभूति प्रगट नहीं करना चाहिये ।+ जिस हड़तालके पीछे भुचित 
कारण ने हों जनताकों अुसकी स्पष्ट शब्दोंमें निन्दा करना चाहिये। अिसका 
स्वाभाविक परिणाम यह होगा-कि हड़ताली अपने काम पर वापिस चले जायेंगे | 

पंच-फेसला क्‍यों ? : पंच-फैसले या अदालती फैसलेका सिद्धान्त 
स्वीकार कर लिया जाय, तो सामान्यतः: मजदूरों और मालिकोंके झगड़ेका 
मामछा जनताके सामने आता ही नहीं है। यदि हड़तालके पीछे जनताके 
विश्वासपात्र निष्पक्ष व्यक्तियोंका समर्थन न हो, तो हड़तालके गुण-दोषोंका 
निर्णय करनेके लिओ जनताके पास और कोओ साधन नहीं होता। हड़ताली 
खुद अपने मामलेके गुण-रोषका निर्णय नहीं कर सकते। जिसलिओं या तो 
मामला बसे पंचको सौंपा जाता चाहिये, जिसे दोनों पक्ष मंजूर करें, या फिर 
अदालती फैसला होना चाहिये।पे 

पूंजी और श्रममें मेल हो, वे ओेक-दूसरेके प्रति सम्मानका भाव रखते हों 
और दर्जेकी समानता स्वीकार करते हों, तो हड़तालोंका होना नामुमकिंत हो 
जाय ।[ ज्यों ज्यों मजदूर संघटित होते जायंगे हड़तालें बहुत कम होंगी ।$ 
ज्यों ज्यों जिन संघटित मजदूरोंका मानसिक विकास होगा और वे ओेक 
समूहके रूपमें काम करना सीखेंगे, त्यों त्यों अुनकी समझमें यह बात ज्यादा 
ज्यादा आयगी कि हड़तालके सिद्धान्तका स्थान पंच-फैसलेके सिद्धान्तने 
ले लिया है।० 


* हरिजन, १२-५-४६ 

* हरिजन, ७-२-४६ 
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“जुंकि मालिकों और मजदूरोंके वीचमें, वहुत अच्छी तरह चलाये 
जा रहे कारखानोंमें भी, कभी कभी मतभेद पैदा होते ही रहेंगे, लिसलिओ 
वैसे मतभेदोंको निपटानेके लि पंच-फंसलेकी पद्धति क्‍यों नहीं होनी 
चाहिये, ताकि दोनों पक्ष पंचोंके निर्णय पर ओऔमानदारीके साथ और 
तत्परतापूर्वक अमल करें? /* 
पंचोंका निर्णय दोनों पक्षोंकी अनिवार्थ रूपसे मान्य करना चाहिये: 
मालिकों और मजदूरोंकों ज्रान्तिपर्वक रहना हो .तो अुनके वछ॒वानसे बलूवान 
संघटनकों भी पंच-फैसलेका सिद्धान्त स्व्रीकार कर छेता चाहिये।< ओेक वार 
पंच-फैसलेका सिद्धान्त स्वीकार कर छिया कि फिर दोनों पत्ोंको पंचोंका 
निर्णय स्वीकार करना ही चाहिये, भक्के वह अओन्हें पसंद आया हो या नहीं ।+ 

कुछ अनिवार्य शर्तें: आज अैसी स्थिति है कि पूंजीपति मजदूरोंसे 
डरते हैं और मजदूर पूंजीपतियोंसे नाराज हैं। गांधीजी ओेक तरफ डर भर 
दूसरी तरफ नाराजीके जिस सम्बन्धकी जगह पारस्परिक विश्वास और सम्मानके 
भावकी स्थापना करना चाहते थे।  पंच-फंसलेकी पद्धति झगड़ा पैदा हो जाय 
तब असे सुलझा सकती है, किन्तु अुसका होना नहीं रोक सकती। भुस॒ छक्ष्यको 
पाना हो तो हमें कुछ अनिवार्य शर्तोंका पालन करना होगा, जो जिस 


] 


अकार हू : 


क] 


४ १, मजदूरोंका वेतन, वेतनकी जिस दरको न्यूनतम माना गया 
हो, भुससे कम नहीं होना चाहिये। जिस न्यूनतम वेतनका निश्चय 
करनेमें किन किन वात्तोंका विचार किया जायेगा, जिसके वारेमें दोनों 
पक्षोमें सहमति होनी चाहिये । 

४ २. अुद्योगकी भराओके छिओरे यह आवश्यक है कि मजदूरोंको 
हिस्सेदारोंकी वरावरीका समझा जाय। और जिसलिये यह मान लिया 
जाना चाहिये कि भुन्हें मिलोंके केन-देव-सम्वन्धी कार्योकी ठीक ठीक 
जानकारी रखनेका हक है। अगर मजदूरोंको मालिकोंकी वरावरीका 
मालिक मान लिया जाता है, तो अुनकी संस्थाको -- आुनके संघकों 
मिलोंके कामकाजका हिसाव देखनेकी वही सुविधा मिलनी चाहिये 
जो हिस्सेदारोंकों मिलती है।सच तो यह है कि मजदूरोंकों मालिकोंमें 
तब तक विश्वास नहीं हो सकता, जब तक मिलोंके कामकी कोंओ भी 
महत्त्वकी बात अुनसे छिपाओ जाती है। 

* हरिजन, ३१०३-४६ 

» यंग जअिडिया, १९-९-२९ 
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/ ३. तमास अुयलूब्ध मिल-मजदूरोंका जैसा रजिस्टर होना चाहिये 
जो दोनों पक्षोंको स्वीकार हो और मजदूर-संघके सिवा और किसीके 
मारफत मजदूरोंको लेनेकी प्रथा बंद कर देनी चाहिये। यह जैसी बात है 
जिसमें कोओ ढिलाओ नहीं हो सकती। यदि मजदूर-संघकी रचना 
अक अतनी ही वांछनीय संस्थाके तौर पर हुओ है जितनी वांछनीय 
मिल-मालिकोंकी संस्था मानी जाती है, यदि मजदूर-संघको ओक अनिवार्य 
बुराजीकी तरह महज सहन नहीं किया जाता है, तो अुसका यही 
परिणाम होना चाहिये कि अपलूब्ध मजदूरोंका दोनों पक्षों द्वारा स्वीकृत 
रजिस्टर हो और मिलू-मालिक मजदूर-संघसे वाहरके किसी आदमीको 
काम पर न छगायें। 

# ४, श्रमको वही दर्जा और वही प्रतिष्ठा मिलनी चाहिये जो 
कि पूंजीको मिलती है।* 

४ अपरके मुद्दे जरूरी हैं, लेकिन अुनकी यह सूची पूरी न मानी जाय । ” 
सजदूरोंको चेतावनी : गांधीजीने मजदूरोंकों भी साफ साफ शब्दोंमें 
चेतावती और नसीहत दी है: 

“४ दूसरी तरफ, यदि आपकी संख्या भारी हो, आप छाखों- 
करोड़ों हों, तो भी मिल नहीं चला सकेंगे। आपमें मिल चलानेकी 
बुद्धि नहीं है। आपके पास करोड़ों रुपये हों तो भी आप असे नहीं 
चला सकते। मुझे कोओ करोड़ रुपये दे तो भी में मिलका काम 
संभालनेसे अिनकार कर दूंगा। वे करोड़ रुपये में खादी या हरिजन- 
कार्यमें खुशीसे लगा दूंगा, परन्तु आदर्श मिल नहीं चछा सकता । बीस 
वर्षके संगठित कार्यके बाद भी आपमें मिल चलानेकी योग्यता नहीं 
आओ है और न अगले बीस वर्षके भीतर असके आनेकी कोओ 
संभावना है। अगर आपके खयालसे वह योग्यता आपमें है, तो 
आपको रास्ता दिखानेके लिओे किसी नेताकी आवश्यकता नहीं है। 

४ मैं अवश्य चाहता हूं कि आप किसी दिन वह योग्यता प्राप्त 
कर लें। व्यक्तिश: यह अवश्य संभव है कि आप अपनेको जैसी तालीम 
दें जिससे आप मिल चला सकें। अुस सूरतमें वाकीके लोग वैसे ही 
गुलाम रहेंगे जैसे आप. लोग हैँ। मेरे कहनेका अर्थ यह है कि निश्चित 
अवधिके भीतर आप सामूहिक रूपमें मिल नहीं चला सकते। 2 

“अगर हर आदमी हकों पर जोर देनेके बजाय अपना फर्जे 
अदा करे, तो मनुष्य-जातिमें जल्दी ही व्यवस्था और अमनका राज्य 


* हरिजन, १३-२-३७ 
» हरिजन, ७-११-१३६ 
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कायम हो जाय। राजाओंके राज्य करनेके देवी अधिकार जैसी या 
रैयतके जिज्जतसे अपने मालिकोंका हुक्म माननेके नम्न कर्तव्य जैसी 
कोओ चीज नहीं है। यह सच है कि राजा और रैयतके पैदाबिशी 
भेद मिटने ही चाहिये, क्योंकि वे समाजके हितकों नुकसान पहुंचाते 
हैं। लेकिन यह भी सच है कि अभी तक कुचले और दवाकर रखे 
गये छाखों-करोड़ों लोगोंके हकोंका ढिठाओऔभरा दावा भी समाजके 
हितको ज्यादा नहीं तो आुतना ही नुकसान पहुंचाता है। अुनके श्िस 
दावेसे देवी अधिकारों या दूसरे हकोंकी दुह्मओ देनेवाले राजा- 
महाराजा था जमींदारों वर्गराके वनिस्वत करोड़ों लोगोंकों ही ज्यादा 
नुकसान पहुंचेगा। ये मुट्ठीभर जमींदार, राजा-महाराजा, या 
पूंजीपति बहादुरी या वुजदिलीसे मर सकते हैं, लेकिन अआुनके मरनेसे 
ही सारे समाजका जीवन व्यवस्थित, सुखी और सन्तुष्ट नहीं वन 
सकता। ” * 


अगर पूंजीपतियोंमें अपने धनका अभिमान करनेकी प्रवृत्तिका होना 
है, तो मजदूरोंसें अुसी प्रकार अपने संख्यागत वलका अभिमान होना 
है । अभिमानके जिस नशेसे पूंजीपति प्रभावित हो सकते हैं, आुसी 
मजदूर भी प्रभावित और अन्मत्त हो सकते हैं।> 

“/ असलिभे यह जरूरी है कि हम हकों और फर्जोका आपसी 
संत्रेंथ समझ लें। . . . जो हक पूरी तरह अदा किये गये फरजसे नहीं 
मिलते, वे प्राप्त करने और रखने लायक नहीं हैं। वे दूसरोंसे छीने 
गये हक होंगे। आऑन्हें जल्दीसे जल्दी छोड़ देनेमें ही भला है। - 
जो शक्ति कुदरती तौर पर फर्जको अदा करनेसे पैदा होती है, वह 
सत्याग्रहसे पैदा होनेवाली और किसीसे न जीती जा सकतेवाली 
अहिसक शक्ति होती है।”+ 
जब लोग अहिंसाको अपने आचरणके सिद्धान्तके तौर पर स्वीकार कर 


लेते हैं, तो वर्ग-संघर्प असंभव. हो जाता है। अुस दिश्ञा्में अहमदावादमें प्रयोग 
“किया गया था और असके अत्यंत संतोपप्रद परिणाम निकले।[ गांवीजीने 
दक्षिण अफ्रीका, चम्पारन और अहमदावादमें मजदूरोंके संघटनका जो काम 
किया, अुसके पीछे पूंजीपतियोंके प्रति दृश्मगीकी भावना नहीं थी | हरओेक 


# हरिजनसेवक, ६-७-४७ 
» यंग अिडिया, २६-३-३१ 
+ हेरिजनसेवक, ६-७-४७ 
| यंग जिडिया, २६-३-३१ 
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अुसे बुद्धिकी कसौटी पर कसनेका आग्रह रखेगा। श्रद्धा जब बुद्धिसे 
संबंध रखनेवाले मामछोंमें दखल देती है तब वह पंगु हो जाती है। 
अुसका क्षेत्र वहां शुरू होता है जहां वृुद्धिका क्षेत्र खतम होता हैं। 
श्रद्धाके आधार पर किये गये निर्णय अटल होते हैं, जब कि बुद्धिके 
आधार पर किये गये निर्णय अस्विर और श्रेष्ठ तर्कके सामने मात खा 
जानेवाले होते हैं । शास्त्रकी मर्यादा वताना अुसकी कीमत घटाना 
नहीं हैं। हमारा दोनोंके विना काम नहीं चछ सकता --- दोनों अपनी 
अपनी जगह अपयोगी हैं। ” * 
जिसलिये शास्त्रीय ज्ञान और श्रद्धा दोनोंको अपना मार्गदर्शक मानकर 
हमें गांबीजी द्वारा जलायी गयी प्रगतिकी मशालकों आगे ले जाना चाहिये। 
गांधीजी जिस वातसे अनभिन्न नहीं थे कि आओनकी दिशक्षायें अुनके 
अनुयायियोंके हाथमें पड़कर जड़ मतवादका रूप ले सकती हैं । जिसलिओे 
अुन्होंने अब छोगोंको आगाह कर दिया था कि वे अऑन्हें वृद्धिपृर्वक समझें, 
दइब्दोंकीं न पकड़ें। अन्होंने कहा था: 

“ अक दूसरा और ज्यादा गंभीर खतरा भी है। खतरा यह है 
कि आपका संघ + कहीं सम्प्रदायका रूप न ले के। जब कभी कोभी 
कंठिनाओ पेश होगी आप लोग यंग अिडिया” और हरिजन के मेरे 
लेखोंमें असका हल ढूंढ़ेंगे और अुनका प्रमाण-वाक्योंकी तरह अपयोग 
करेंगे । सच तो यह है कि मेरे शरीरके साथ मेरे लेख भी जला दिये 
जाने चाहिये। जीवित तो वही रहेगा जो मैंने किया है, न कि जो 
मैंने कहा है या लिखा है। पिछले कुछ दिनोंमें मैने अकसर यह कहा 
है कि हमारे सव धर्मग्रन्य नष्ट हो जायें तो भी भीशोपनिषद्का वह 
ओक मंत्र हिन्दू धर्मका रहस्य घोषित करनेके लिओ काफी होगा। 
लेकिन यदि कोओ जैसा व्यक्ति ही न हो जो भुसे अपने जीवनमें 
अुतारकर अुसे सिद्ध कर दिखाये, तो ओुस मंत्रसे भी कोजी छाभ 
न होगा । जिसी तरह मैंने जो कुछ कहा है या लिखा है वह 
अुसी हद तक अपयोगी है जिस हद तक आुसने आपकी सत्य और 
अहिंसाके महान सिद्धान्तोंको आत्मसात्‌ करनेमें मदद दी हो । यदि 
आपने थ्िन सिद्धान्तोंको आत्मसात्‌ नहीं किया है, तो मेरे लेखोंसे 
आपको कोओ मदद नहीं मिल सकती । यह वात में आपसे भेक 
सत्याग्रहीकी हैसियतसे कह रहा हूं और मैं भुसमें से अंक भी शब्द 
छोड़नेके लिओे तैयार नहीं हूं । . - - मैं जिस वातकी परवाह नहीं 
# हरिजनसेवक, ३१-३-४६ 
+ गांवी-सेवा-संघ। 


कि 
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करता कि मेरे मरनेके बाद क्या होगा, लेकिन में यह जरूर चाहता 

हूं कि आपका संघ बंधे हुओ पानी जैसा नहीं वल्कि हमेशा बढ़ते 

रहनेवाले वृक्ष जैसा: हो । जिसलिओ आप मुझे भूल जाअिये । संघके 

तामके साथ मेरे नामका योग अनावश्यक चीज है। आप मेरे नामको 

मत पकड़िये; सिद्धान्तोंकी पकड़िये । आप अपने प्रत्येक कार्यकी 

जांच असी कसौटी पर कीजिये और जो भी समस्‍यायें खड़ी हों 

अुनका वीरतापूर्वक मुकाबला करें।” * 

गांधीजीकी जिस चेतावनीके होते हुओ भी यदि हम अनके शब्दोंकों ही 
यकड़ते रहें, तो यह अन दाब्दोंके अर्थकी हत्या होगी । अपनी विरासतकों 
भूलना ओक पाप-क्ृत्य है। 

खुशीकी बात है कि आजकी हमारी ज्वलंत समस्याओंका हल हम जिसी 
वृत्तिसे ढूंढ रहे है। अुदाहरणके लिओ, सुधरे हुओ और ज्यादा सक्षम चरखेकी 
अथंशास्त्रीय परीक्षा की जा रही है और असके सम्बन्धमें राष्ट्रीय पैमाने पर 
व्यापक प्रयोग किये जा रहे हैं। निकट भविष्यमें हमारी जलू-विद्युत योजनाओंके 
यूरा होनेकी संभावता दिख रही है। अुस समय मृह-अंद्योगोंमें विजलीका 
अपयोग मात्र बौद्धिक विवेचलका विषय नहीं रह जायगा । अखिल भारत 
खादी-ग्रामोद्योग बोर्ड जिस प्रश्तके सारे पहलुओंकी छानबीन कर रहा है। 
खादी-ग्रामोद्योग पत्रिकाने दिसम्बर १९५४ में अखिल भारत खादी-गआ्रमोद्योग 
कार्यकर्ताओंकी पूनामें नवम्बर १९५४ में हुओ परिषदके कामकाजका विवरण 
देते हुओ ओक विशेषांक निकाला था। जिस अंकमें अिस और असे दूसरे 
प्रश्नों पर बहुत-सी अुपयोगी जानकारी दी गयी है। 

राजनीतिक आजादी प्राप्त करनेके वाद अब हम अपने आशिक अंद्धारके 
कार्यमें जुट गये हैं। कुछ छोग आधथिक आजादीका अर्थ यंत्र-विज्ञान सम्बन्धी 
प्रगति करते हैं। छेकित आ्िक प्रगतिकी कसौटी मानव-कल्याणकी वृद्धि है। 
हम अपनी आथिक नीतियोंको जिस हद तक जिस देशकी जनताकी सुख- 
समृद्धिके झूपमें कार्यान्वित कर सकेंगे, अुसी हद तक हमारी प्रगति वास्तविक 
होगी। गांधीजीकी शिक्षाओंकी तुलना हम दिशासूचक तारेसे कर सकते हैं। 
असकी अपेक्षा करना गलत होगा । हम अआसकी अुपेक्षा करेंगे तो निश्चित 
है कि हम नुकसान अंठायेंगे । और हम भूल न जायें अिसलछियओे यह याद 
रखता अच्छा है कि नैतिक आजादीके बिना राजनीतिक और आशथिक 
आजादीका कोओ अर्थ नहीं है। ४ 


बम्वओ, २७ जून १९५६ व्ही० बी० खेर 


* डी० जी० तेन्दुलकर, महात्मा, खण्ड ४, पृ० १८८। 
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पहला विभाग : स्वराज्य, समाजवाद बौर साम्पवाद 


१ 
हिन्द स्व॒राज्य 


[सन्‌ १९०९ में गांधीजीने अेस० ओअेस० किल्डोनन नामक जहाज पर 
भिग्लैंडसे दक्षिण अफ्रीका छौटते हुओ “हिन्द स्वराज्य ” * नामक पुस्तक लिखी 
थी। जिस पुस्तकमें आधुनिक सम्यता का जोरदार खंडन है। यह संवादके 
रूपमें छिखी गणी है और गांबीजीकी अपने सहयोगियोंके साथ हुओी 
चर्चाओंका विश्वस्त विवरण है। यह बीस अध्यायोंमें विभाजित है, 
जिनमें स्व्रराज्य, सम्यता, वकील, डॉक्टर, मश्गीनरी, शिक्षा, अहिसक प्रतिरोध 
आदि विपय हैं। भारतमें अपने ओअक मित्रकों लिखे गये पत्रमें गांधीजीने 
जिस पुस्तककी विपय-वस्तुका सारांश दिया था । वह सारांश नीचे दिया 
जाता है।] 

१. पूर्व और पद्दिचमके बीच कोओ अगम्य खाभी नहीं है। 

२. पश्चिमी या यूरोपीय सम्यता जैसी कोओ चीज नहीं है; यह नाम 
आरमक है। असे आधुनिक सम्यता कहना चाहिये और असकी विशेषता 
यह है कि वह ओकदम भौतिक है। 

३. आधुनिक सम्यताके संपर्कमें आनेसे पहले यूरोपके लोग पूर्वके 
लोगोंसे या कमसे कम हिन्दुस्तानियोंसे वहुतसी समानता रखते थे; और 
आज भी वे यूरोप-निवासी जो आधुनिक सम्यताके प्रभावमें नहीं आये हैं, 
अुन लोगोंकी अपेक्षा जो भिस सम्यताकी आपज हैं, हिन्दुस्तानियोंसे ज्यादा 
अच्छी तरह मिल सकते हैं। 

४. हिन्द पर शासन अंग्रेज लोग नहीं कर रहे हैं, शासन कर रही 
है आधुनिक सम्यता -- अपनी रेलों, टेलीग्राफ, टेलीफोन और प्राय: भुन सव 
आविष्कारोंके जरिये जिन्हें आधुनिक सम्यताकी विजय माना गया है! 

५. बम्वआओ, कलकत्ता और हिन्दके दूसरे मुख्य शहर जिस आधुनिक 
सम्यता-रूपी महामारीके थड़े हैं। हि 

६. अगर अंग्रेजी राज्यकों कल आवुनिक तरीकों पर आधारित हिन्दु- 
स्तानी राज्यमें वदल दिया जाये, तो भी हिन्दुस्तानका ज्यादा भला नहीं होगा; 


+ नवजीवन ट्रस्ट) अहमदाबाद-१४, द्वारा प्रकाशित । 


हु ॥+० 
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अलबत्ता, जो दौलत अग्लैंड चली जाती है, अुसका कुछ हिस्सा रोकनेकी 
योग्यता जिसमें आ जायेगी; केकिन तब हिन्द यूरोप या अमेरिकाके दूसरी 
यथा पांचवीं श्रेणीके राष्ट्र-जैसा हो जायेगा। 

७. पूर्व और पश्चिम वास्तवमें तब ही मिल सकते हैं, जब पश्चिम 
आधुनिक सम्यताकों लगभग पूरी तरह फेंक दे या छोड़ दे। पूर्व आधुनिक 
समभ्यताको अपना ले तब भी वे मिलते हुओ-से दिखाओ पड़ सकते हैं, लेकिन 
वह मिलाप सशस्त्र समझौते जैसा होगा, जैसा कि अुदाहरणके लिझे जमंनी 
और शिर्लेंडके बीच है। ये दोनों राष्ट्र, दोनोंमें से कोओ दूसरेको मिगरू 
न जाये जिस आपत्तिसे बचनेके लिख्रे, मानो मृत्युके मिरंतर रहनेवाले 
खतरेके बीच जी रहे है। 


८. किसी व्यक्ति या समूहके लिओ सारी दुनियाके सुधारकी शुरुआत 
करना या असकी बात सोचना निरी धृष्टता है। आवाग्मनके बहुत ज्यादा 
कृत्रिम तथा तेज साधनोंसे असा करनेकी कोशिश करना, असंभवकों संभव 
बनानेका प्रयत्न करने जैसा होगा। 


९. सामान्य तौर पर यह कहा जा सकता है कि भौतिक सुविधाओंकी 
वृद्धि किसी भी तरह नैतिक विकासमें कोओ मदद नहीं करती। 


१०. आधुनिक चिकित्सा-विज्ञान जादू-टोनेका केद्धीमूत सार है। तथा- 
कथित अच्च कोटिके डॉक्टरी कौशलूकी अपेक्षा नीम-हकीमी कहीं अधिक 
अच्छी चीज है। | 

११, अस्पताल वे हथियार हैं जिन्हें शैतान अपने स्वार्थके लिओ यानी 
अपने राज्य पर अपनी प्रभुता कायम रखनेके लिओ काममें लेता आ रहा 
है। वे दुर्व्यसन, पीड़ा, नैतिक पतन और सच्ची गृढामीको कायम रखते हैं। 
अेक समय था जब में डॉक्टरी ताढीम लेता चाहता था। अब में समझ्ष गया 
हूँ कि मेरा वैसा सोचना बिलकुल ग़लत था। अस्पतालोंमें चलनेवाले 
घृणित व्यापारोंमें किसी भी रूपसें कोओ हिस्सा छेना में पाप समझता 
हूं । अगर यौन-रोगोंके लिओे, यहां तक कि क्षय आदि रोगोंके लिखें भी, 
अस्पताल न होते, तो हमारे बीचमें क्षयकी बीमारी और यौन-दुव्येसन 
आजकी अपेक्षा कम होते। 

१२. हिन्दकी मुक्ति, जो कुछ असने पिछले पचास सालोंमें सीखा है, 
असे भूल जानेमें है। रेलवे, ठेलीग्राफ, अस्पताल, वकील, डॉक्टर आदिको 
खतम होना पड़ेगा और तथाकथित अआुच्च वर्योको सजगतासे, घामिकः श्रद्धाके 
साथ तथा विचारपूर्वक किसानका सीधा-सादा जीवन जीना सीखना होगा -- 
यह जानते हुओ कि यही जीवन सच्चा आनन्द देनेंवाला है। 


हिन्द स्व॒राज्य प्‌ 


१३. हिन्दको मशीनके बने कपड़े नहीं पहनना चाहिये, चाहे वे 
यूरोपीय मिलोंसे आते हों या हिन्दुस्तानी मिलोंसे । 

१४. अग्लैंड हिन्दकों असा करनेमें मदद कर सकता है और तब वह 
हिन्द पर अपने अधिकारके ओऔचित्यकों सिद्ध कर दिखायेगा । जैसा प्रतीत 
होता हैं कि आज थिग्लेंडर्में कजी लोग अँसे हैं जो ब्िस प्रकार सोचते 

१५. समाजकी जैसी व्यवस्था करनेमें, जिससे छोगोंकी भौतिक स्थिति 
पर रोक लगी रहे, प्राचीन कालके भृषियोंकी सच्ची वुद्धिमानी थी । पांच हजार 
सार पहलेका अनगढ़ हल आज भी हमारे किसानोंका हल है। हमारी 
मुवित-- हमारी समस्याओंका हल जिसीमें है । छोग जैसी परिस्थितियोंमें रूम्वी 
आय पाते हैं, यूरोपने आधुनिक सम्यताको अपनाकर जो श्ञांति भोगी है 
अुसकी तुलनामें कहीं अधिक शांतिका जीवन जीते हैं और में महसूस करता 
हूं कि हरअेक विचारवान मनुष्य --प्रत्येक लिग्लेंडवासी तो जरूर ही -- 
यदि वह चाहे तो जिस सत्यको सीख सकता है और जिसके अनुसार कार्य 
कर सकता है। 

अहिंसक प्रतिकारकी सच्ची भावना ही मुझे अपरोकत लगभग निश्चित 
निष्कर्पों तक छायी है। ओअेक अहिसक सत्याग्रहीके रूपमें, में अिस वातकी 
परवाह नहीं करता कि अैसा महान सुधार अुन लोगोंके मध्य हो सकेगा 
या नहीं, जो अपना संतोष वर्तमान अन्मत्त दौड़में पाते हैं। अगर में अिसकी 
सच्चाओऔको महसूस करता हूं, तो में मानता हूं कि मुझे जिसी मार्गका 
अनुगमन करना चाहिये और असमें खुश होना चाहिये; और भिसलिकओ में 
अुस समय तक आितजार नहीं कर सकता जब तक सारे लोग जिस चीजको 
शुरू न कर दें। हम सब जो जिस प्रकार सोचते हैं ओन्हें यह जरूरी कदम 
अुठाना है, और यदि हम सच्चाओ पर हुओे तो में मानता हूं कि वाकीके 
लोग हमारा अनुसरण अवश्य करेंगे। सिद्धान्त हमारे सामने मौजूद है; हमारे 
व्यवहारकी यथासंभव वहां तक पहुंचना होगा। भाग-दौड़के वीच रहते हुओे 
संभव हैं कि हम अपनेको अुसकी वुराआसे पूरी तरह मुक्त करनेमें समर्य 

हो सकें। हर समय जव में रेलमें बैठता हूँ या मोटर-वसका आपयोग 
करता हूं, तब अनुभव करता हूं कि में अपनी विवेक-वुद्धिकी हिसा कर रहा 
हूं। में जिस आधारके ताकिक नतीजेसे नहीं डरता हुं। भजिग्लैंडकी यात्रा 
अनुचित है और दक्षिण अफ्रीका तथा हिन्दके बीच समुद्री जहाजोंके जरिये 
जाना-आना भी अनुचित है। आप और में जिन चीजोंका अुपयोग अपने 
जअिसी जीवनमें छोड़ सकते हैं, और ज्ायद छोड़ देंगे । लेकिन मुख्य बात तो 
यह है कि हम अपने सिद्धान्तको स्पष्टतया समझ लें। आप वहां अनेक तरहके 
मनुष्योंकों अनेक अवस्थाओंमें देख रहे होंगे, जिसलिओ में अनुभव करता 


न्टि 


र्‌ 
स्व॒राज्यमें भारतकी क्‍या दा होगी ? 
पाठकोंने मेरे पास ढेरों पर्चे भेजे हैं, जो वेस्टर्न अिडिया नेशनल 
लिवरल बेसोसियेशनकी प्रचार-समिति खूब बंटवा रही है। पर्चा नं० ६ में 
यह लिखा है: 

/ गांवीराज्यकी स्थापना होने पर भारतका क्‍या स्वरूप होगा? 
रेलें नहीं होंगी। अस्पताल नहीं होंगे। मशीनें नहीं होंगी! 

“ किसी जल या स्थल सेनाकी जरूरत नहीं होगी, क्योंकि गांधीजी 
दूसरे राष्ट्रोंको वचन दे देंगे कि भारत अनके कामकाजमें हस्तक्षेप नहीं 
करेगा और भिसीलिओें वे भारतके कामोंमें हस्तलेप नहीं करेंगे! 

“ज् कानूनोंकी जरूरत होगी, न अदालतोंकी, क्योंकि प्रत्येक 
व्यक्ति अपना कानून होगा। हरभेककों अपनी मरजीका काम करनेकी 


आजादी होगी। बड़े आरामका जीवन होगा, क्योंकि हर आदमी खद्दरकी 
लंगोटीमें घूमेगा और खुलेमें सोयेगा। 


पे यह नहीं कह सकता कि जिसमें कोओी अत्युक्ति है। यह कुशल- 
तासे बनाया गया व्यंग्रचित्र है, जो पाइचात्य युद्धनीतिमें जायज माना जाता 
है। केवल जिसके भीतरका गूढ़ आशय ही झूठा है। मेरा अभिम्नाय मैं यहां 
स्पप्ट कर दूं। पहली बात तो यह है कि भारतवर्प “गांवीराज्य ” स्थापित 
करनेका :प्रयत्त नहीं कर रहा है। वह स्वराज्यकी स्थापनाके लिम्रे जीतोड़ 
परिश्रम कर रहा है। और स्वराज्य-प्राप्तिके खातिर वह खगीसे और ओऔचित्यके 
साथ गांधीका वलिदान कर देगा | गांवीराज्य ' अंक आदश स्थिति है और आुस 
स्थितिमें पांचों नकारात्मक वातें सच्चा चित्र आअपस्थित करेंगी। परन्तु कोओी 
स्वप्तमें भी यह खयार नहीं करता, मेरा तो वेशक नहीं है, कि स्वराज्यमें 
रेलें नहीं होंगी, अस्पताल नहीं होंगे, यंत्र नहीं होंगे, जल और स्थल सेना नहीं 
होगी, कानून तथा कानूनी अदालतें नहीं होंगी। जिसके विपरीत रेलें होंगी, 
किन्तु अुनका अुद्वेश्य भारतका सैनिक या आर्थिक शोषण नहीं होगा, वल्कि 
अनका आपयोग भीतरी व्यापार वढ़ाने और तीसरे दरजेके मुसाफिरोंके जीवनको 
काफी आरामदेह बनानेमें किया जायेगा। तीसरे दरजेकी मुसाफिरी करनेवाली 
जनता जो किराया देती है, भुसका कुछ वदल्ण बुसे मिलेगा । कोओ यह आश्ञा 
नहीं करता कि स्वराज्यमें रोगोंका स्वंया अभाव होगा ! जिसलिकें स्वराज्यमें 
अस्पताल तो अवश्य होंगे, परन्तु यह आशा रखी जाती है कि तब अस्पताछोंका 


हट 


८ आथिक और ओद्योगिक जीवन 


अुद्ेश्य भोग-विलासके रोगियोंकी अपेक्षा दुर्घटनाओंके शिकार होनेवालोंकी सेवा 
करना अधिक होगा । वेशक, चरखेके रूपमें यंत्र भी होंगे । आखिर तो चरखा भी 
अेक नाजुक यंत्र ही है। जिसमें मुझे कोओ शंका नहीं कि स्वतंत्र भारतमें 
कभओी कारखाने खड़े होंगे, जिनका अआद्देश्य लोगोंकों लाभ पहुंचाना होगा, न कि 
आजकलकी तरह जनसाधारणका खून चूसना। जलसेनाका तो मुझे कुछ पता 
नहीं है, लेकिन जितना मैं अवश्य जानता हूं कि भावी भारतकी स्थछूसेनाके 
सैनिक भारतको गुलाम बनाये रखने और दूसरे राष्ट्रोंकी आजादी छीननेके लिखे 
रखे गये भाड़ेके टटटू नहीं होंगे। तब स्थलसेना बहुत कुछ घटा दी जायगी, 
अुसमें अधिकांश स्वयंसेवक होंगे और अुसका अुपयोग आन्तरिक व्यवस्था रखनेके 
लिओ पुलिस-शक्तिकी तरह किया जायगा। स्वराज्यमें कानून होंगें और कानूनी 
अदालतें भी होंगी; परन्तु वे छोगोंकी स्वतंत्रताके रक्षक होंगे, न कि आजकी 
तरह ओेक नौकरशाहीके हथियार होंगे, जिसने ओक संपूर्ण राष्ट्रको शक्तिहीन 
बना दिया है तथा जो अुसे और भी शक्तिहीन बनाने पर तुली हुओ है। 
अन्तमें, स्व॒राज्यमें जो चाहे आअसे लंगोटी पहनने और खुलेमें सोनेकी स्वतंत्रता 
होगी। लेकिन मुझे आशा है कि आजकलकी तरह छाखों आदमियोंके लिझे 
ओेक मैछा-सा चिथड़ा पहनकर घूमना जरूरी नहीं होगा, जो आवश्यक कपड़ा 
खरीदनेका साधन न होनेसे आज लंगोटीका काम देता है। न स्वराज्यमें 
लाखों लोगोंको मकानोंके अभावमें अपने थके हुओ और भूखे शरीरोंको खुलेमें 
आराम देना पड़ेगा। जिसलिओ “हिन्द स्वराज्य में प्रकट किये गये कुछ 
विचारोंको सन्दर्भले अलग करके अन्हें व्यंगात्मक रूपमें जनताके सामने जिस 
तरह रखना, मानों में हर आदमीके अपनानेंके लिओे अुन विचारोंका प्रचार 
कर रहा होअं, अुचित नहीं है। 


यंग अिडिया, ९-३-२२; पृ० १४५ 


डे 
स्वराज्यकी व्यावहारिक परिभाषा 


स्वतंत्रता भेक असा शब्द है, जो शताब्दियोंके प्रयोगसे पुनीत हो गया 
है और जिसलिओमे असके आसपास बहुतेरे लोगोंकी रायोंकों ओअेकत्र कर लेना 
कोओ बड़ी बात नहीं है। परन्तु अुसकी जैसी व्याख्या करनेका साहस कोओ नहीं 
करेगा, जो आन सबको पसन्द हो सके। जिसलिणओ में सुझाता हूं कि स्वराज्यकी 
जगह लेनेवाला दूसरा कोओ अच्छा शब्द प्राप्त नहीं है और अुसकी ओक 
ही सार्वत्रिक व्याख्या हो सकती है: 'भारतका वह पद जिसकी अभिलापा 
किसी दिये हुओ अवसर पर भारतीय लोग करें।” 

यदि मुझसे कोओ यह पूछे कि जिस घड़ी हिन्दुस्तान क्या चाहता 
तो में कहूंगा कि मुझे पता नहीं | में सिर्फ जितना कह सकूंगा कि में तो अुससे 
यही चाहता हूं कि वह्‌ अिस बातकी अभिलापा रखे कि हिन्दुओं और मुसल- 
मानोंमें सच्चे सम्बन्ध रहें, जनसाधारणको रोटी मिले और छुआछूत दूर हो। 
जिस घड़ी तो मैं स्वराज्यकी यही व्याख्या करूंगा। यह व्याख्या में जिसलिओे 
पेश कर रहा हूं कि में अंक व्यावहारिक आदमी होनेका दावा करता हूं। में 
जानता हूं कि हम अस्लैण्डसे अपनी राजनीतिक स्वतंत्रता चाहते हैं। वह 
पूर्वोक्त तीन बातोंके बिना कभी नहीं मिल सकती --यदि हमारे पास 
हथियार होते और हमें भुतका प्रयोग भी करना आता तब भी नहीं मिल 
सकती | 


हिन्दी नवजीवन, २०-७- २४; पृ० ३९४ 


5७५ 


हा डं 
राष्ट्रीय मांग 


[ १५ सितम्बर, १९३१ को लन्दनकी गोलमेज परिपदकी फेडरल स्ट्रक्चर 
सव-कमेटीके सामने दिया गया गांधीजीका भाषण ।] 


आरम्भमें ही मुझे स्वीकार करना चाहिये कि आपके सामने भारतीय 
राष्ट्रीय कांग्रेसकी स्थिति रखते हुओ में काफी कठिनाओ महसूस कर रहा हूं। 
में कहना चाहूंगा कि में जिस सव-कमेटीमें और साथ ही जब आुचित समय 
आयेगा तव ग्रोलमेज परिपदमें शुद्ध सहयोगकी भावनाके साथ शामिल होनेके 
लिओ और अपनी शक्तिभर सहमतिके मुद्दे खोजनेकी कोशिश करनेके लछिओे 
आया हूं। में सम्राटकी सरकारकों यह आश्वासन भी देना चाहूंगा कि मेरी 
भिच्छा हुकूमतको किसी भी समय झंझटमें डालनेंकी न तो है, न होगी और 
यहां अुपस्थित अपने सहयोगियोंकों भी में यही आश्वासन देना चाहूंगा कि 
हमारे दृष्टिकोणोंमें चाहे कितना ही अंतर हो, में अुनके रास्तेमें किसी भी 
तरह बाधक नहीं बनूंगा। अत्ेव यहां मेरी स्थिति पूरी तरह आपकी सद- 
भावना और सम्राटकी सरकारकी सदभावना पर निर्भर है। अगर किसी समय 
मुझे यह मालूम होगा कि में परिषदकी कोओ भी सेवा नहीं कर सकता, तो 
मैं खुदको जिससे हटा लेनेमें संकोच नहीं करूंगा। मैं अुनसे भी, जो झिस कमेटी 
और परिषदके प्रवंधके लिगे जिम्मेदार हैं, कह सकता हूं कि वे केवल मुझे 
संकेत भर कर दें और फिर हटनेमें मुझे कोओ झिझक नहीं होगी। 

मुझे जैसा जिसलिओ कहना पड़ रहा है, क्‍योंकि में जानता हूं कि 
सरकार और कांग्रेसके बीच मौलिक मतभेद हैं और यह भी संभव है कि 
मेरे और भेरे सहयोगियोंके वीचमें महत्त्वपूर्ण मतभेद हैं। जिसके सिवा मुझे 
अपना काम ओंक मर्यादाके भीतर रहते हुओ करना होगा । में कांग्रेसका, 
भारतीय राष्ट्रीय महासभाका, अेक गरीब और विनम्र प्रतिनिधि-मात्र हूं; 
और अजिसलिजे यह बता देना आुचित ही है कि कांग्रेस वास्तवमें क्या है और 
असका अुद्देश्य क्या है। तब आप मेरे साथ सहानुभूति रखेंगे, क्योंकि में 
जानता हूं कि मेरे कंधों पर जिम्मेदारीका जो वोझ है वह बहुत भारी है। 


कांग्रेस क्‍या है? 
अगर मैं गलती नहीं करता हूं, तो भारतमें कांग्रेस सबसे पुराना 
राजनीतिक संगठन है । अुसकी अवस्था लगभग ५० सालकी है और जिस अरसेमें 
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वह बिना किसी रुकावटके बराबर अपने वापिक अधिवेशन करती रही है। 
वह सच्चे अथ्थोर्मे राप्ट्रीय है। वह किसी खास जाति, किसी खास वर्ग, किसी 
विज्येप हितकी प्रतिनिधि नहीं है। वह सर्व-भारतीय हितों और सब वर्गोकी 
प्रतिनिधि होनेका दावा करती है। मुझे यह बताते हुओ बहुत आनन्द होता हैं 
कि अुसकी अुपज आरम्भमें ओेक अंग्रेज मस्तिप्कर्मे हुती। बेलेन ओोक्टोवियस 
हचूमकों हम कांग्रेसके पिताके रूपमें जानते हैं। दो महान पारसियों फिरोज 
गाह मेहतानें और दादाभाजी नौरोजीने --- जिन्हें सारा भारत “वृद्ध पितामह ' 
कहनेमें प्रसन्नता अनुभव करता है, जिसका पोपण किया । आरम्भसे ही 
कांग्रेसमें मुसलमान, जऔसाओ, अेंग्लो-अिडियन गोरे आदि झामिल, थे; वल्कि मुझे 
यों कहना चाहिय्रे कि जिसमें सव बमे, पंथ और सम्प्रदायोंका थोड़ी-बहुत 
पूर्णताके साथ प्रतिनिधित्व होता रहा। स्वर्गीय वदरुद्दीन तैयवजीने अपने आपको 
कांग्रेसके साथ मिला दिया था। मुसलमान और पारसी भी कांग्रेसके सभापति 
रहे हैं। अिस समय कमसे कम भेक भारतीय ओसाओ अव्यक्षका नाम मुझे बाद 
आता है: ये थे श्री अुमेशचन्द्र बनर्जी । श्री काछीचरण वनर्जीनें, जिनसे ज्यादा 
विशुद्ध चरित्रवाले किसी भारतीयको में जानता नहीं, अपनेको कांग्रेसके साथ 
बेक कर दिया था। मैं और निस्सन्देह आप भी, अपने बीच श्री के० टी० 
पालका अभाव अनुभव कर रहे होंगे। यद्यपि वे कभी कांग्रेसमें विधिवत्‌ घामिल 
नहीं हुओ, फिर भी वे पूरे राष्ट्रवादी थे गौर कांग्रेससे सहानुभूति रखते थे। 

जैसा कि आप जानते हूँ, स्वर्गीय मौलाना मुहम्मदअली, जिनकी 
अपस्थितिका भी आज यहां अभाव है, कांग्रेसके सभापति थे, और थिस समय 
कांग्रेसकी कार्यसमितिके १५ सदस्योंमें ४ सदस्य मुसलमान हूँ । स्त्रियां भी 
हमारी कांग्रेसकी सभापति रह चुकी हैं-- पहली डॉ० ओेनी वेसेंट थीं और 
दूसरी श्रीमती सरोजिनी नायडू । श्रीमती नायडू आजकल कार्यसमितिकी 
सदस्य भी है; और जिस प्रकार जहां हमारे यहां वर्ग या पंचका भेदभाव 
नहीं है वहां किसी प्रकारका स्त्री-पुरुप-भेद भी नहीं है। 

कांग्रेसने अपनें आरम्भसे ही अछूत कहलानेवालोंके भ्रुद्धार-कार्यकों अपने 
हाथोंमें ले रखा है। ओेक समय था जब कि कांग्रेस अपने प्रत्येक वापिक 
अधिवेशनके समय अपनी सहयोगी संस्थाकी तरह सामाजिक परिपदका भी 
अधिवेशन किया करती थी, जिसे स्वर्गीय रानडेने अपने अनेक कामोंमें ओअेक 
काम वना लिया था और जिसे अऑन्होंने अपनी शक्तियां समर्पित की थीं। 
आप देखेंगे कि अुनके नेतृत्वमें सामाजिक परिपदके कार्यक्रममें अछूतोंके सुधारके 
कार्यकों ओके खास स्थान दिया गया था। किन्तु सन्‌ १९२० में कांग्रेसने ओक 
बड़ा कदम आठाया और अस्पृश्यता-निवारणके सवालकों राजनीतिक मंचका 
ओेक आधार-स्वंभ वनाकर राजनीतिक कार्यक्रमका ओक .महत्त्वपूर्ण अंग बना 
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दिया । जिस प्रकार कांग्रेस हिन्दू-मुस्लिम-अकताको और शिसलिओे सब 
सम्प्रदायोंके पारस्परिक अक्यको स्वराज्य-प्राप्तिके लिजे अनिवार्य समझती थी 
अुसी प्रकार पूर्ण स्वराज्य-प्राप्तिकि लिओे अस्पृश्यताके निवारणकों भी वह 
अनिवार्य समझने छगी। 

सन्‌ १९२० में कांग्रेसने जो स्थिति ग्रहण की थी, वह आज भी बनी 
हुओ है; और अिस प्रकार कांग्रेसने अपने आरम्भसे ही अपनेको सच्चे अर्थो्में 
राष्ट्रीय सिद्ध करनेका प्रयत्व किया है। 

अगर यहां अपस्थित महाराजागण मुझे आज्ञा दें तो मैं यह बतलाना 
चाहता हूं कि अपने आरम्भमें ही कांग्रेसने अुनकी सेवाका कार्य भी अुठा छिया 
था । मैं जिस कमेटीको याद दिलाना चाहता हूं कि वह व्यक्ति “भारतके 
वृद्ध पितामह ” ही थे, जिन्होंने काइमीर और मैसूरके प्रश्नको हाथमें लेकर 
सफलताको पहुंचाया था और मेँ अत्यन्त विनम्रतापूर्वक कहना चाहता हूं कि 
ये दोनों राजवंश श्री दादाभाओ नौरोजीके और कांग्रेसके प्रयत्नोंके लिखे 
कम अणी नहीं हैँ । अब तक भी राजाओंके घरेल और आन्तरिक मामलोंमें 
हस्तक्षेप न करके कांग्रेस अुनकी सेवाका प्रयत्न करती रही है। 

में आशा करता हूं कि जिस संक्षिप्त परिचयसे, जिसका दिया जाना मैंने 
आवश्यक समझा, यह सब-कमेटी और जो कांग्रेसके दावेमें दिलचस्पी रखते 
हैं वे यह जान सकेंगे कि अुसने जो दावा किया है अृसकी वहू योग्य अधि- 
कारी है। में जानता हूं कि कभी-कभी वह अपने जिस दावेको कायम रखनेमें 
असफल भी हुओ है, लेकिन में यह कहनेका साहस करता हूं कि अगर आप 
कांग्रेसका जितिहास देखेंगे, तो आपको मालूम होगा कि असफल होनेकी अपेक्षा 
वह सफल ही अधिक हुओ है और समयके साथ अुसकी सफलता लगातार बढ़ती 
गयी है। सबसे अधिक, कांग्रेस अपने मूल रूपमें, देशके अक कोनेसे दूसरे कोने 
तक ७,००,००० गावोंमें बिखरे हुओ करोड़ों मूक, अर्ध-नग्न और भूखे मानवोंकी 
प्रतिनिधि है; फिर चाहे ये लोग ब्रिटिश भारतके नामसे पुकारे जानेवाले 
प्रदेशके हों अथवा भारतीय भारत अर्थात्‌ देशी-राज्योंके | जिसलिओे असा प्रत्येक 
हित, जो कांग्रेसके मतसे रक्षाके योग्य है, अन लाखों मूक लोगोंके हितका साधन 
होना चाहिये। आप समय समय पर जिन विभिन्न हितोंमें प्रत्यक्ष विरोध 
देखते हैं। परन्तु यदि वस्तुतः कोओ वास्तविक विरोध हो तो मैं कांग्रेसकी 
ओरसे बिना किसी संकोचके यह बता देना चाहता हूं कि जिन छात्रों मूक 
मानवोंके हितकी रक्षाके लिओे कांग्रेस प्रत्येक हिंतका बलिदान कर देगी। 
अिसलिओ कांग्रेस मत: ओक किसानोंका संगठन है या जैसा कहिये कि वह 
अधिकाधिक वैसी बनती जा रही है। आपको और कदाचित्‌ जिस समितिके 
भारतीय सदस्योंको भी यह जानकर आश्चर्य होंगा कि कांग्रेसने आज अखिल' 
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भारतीय चरखा-संघ नामक अपने संगठन द्वारा करीव दो हजार गांवोंकी 
लगभग ५० हजार स्त्रियोंको रोजगारमें लगा रखा है और थिनमें संभवत: 
५० प्रतिशत मुसलमान स्त्रियां हैं। आुनमें हजारों अछूत कहलानेवाली जातियोंकी 
भी हैं! जिस प्रकार हम क्षिस रचनात्मक कार्यके द्वारा रचनात्मक रीतिसे 
जिन गांवोंमें प्रवेश कर चुके हैं और ७,००,००० गांवोंमें से प्रत्येक गांवमें 
प्रवेश करनेकी कोशिश की जा रही है। यह काम यद्यपि मनृप्यकी शक्तिके 
वाहरका है; फिर भी यदि मनुष्यके प्रयत्ससे हो सकता हो, तो आप 
शीघ्र ही कांग्रेसको जिन सव गांवोंमें फैली हुओ और अुन्हें चरखेका संदेश 
सुनाती हुओ देखेंगे। 
कांग्रेसकी मांग 

कांग्रेसके प्रातनिधिक स्वरूपकी जिस विशेषताकों समझ छेनेके वाद जब 
में आपको कांग्रेसका आदेश पढ़कर सुनाअंगा तव आपको आइचर्य न होगा। 
मैं आशा करता हूं कि यह आपको अरुचिकर नहीं लगेगा। आप मान सकते 
हैं कि कांग्रेस अक जैसा दावा कर रही है जो विलकुल असमर्थनीय है। जैसा 
भी वह है, मुझे यहां कांग्रेसकी ओरसे अुसे यथासंभव अत्यन्त विनम्रतापूर्वक 
लेकिन यथासंभव अधिकसे अधिक दृढ़तासे पेश करना है। मैं यहां अुस दावेकों 
अपनी सम्पूर्ण श्रद्धा तथा शक्तिके साथ प्रतिपादित करनेके लिये आया हूं। 
अगर आप मुझे जो कुछ में मानता आ रहा हूं अुससे अुछटी वातका विश्वास 
करा सकें और वता सकें कि यह दावा अिन लाखों मूक लोगोंके हितोंके 
प्रतिकूल है, तो में अपनी रायमें संशोधन कर लूंगा। मेरे मनमें कोओ पूर्वग्रह 
नहीं है और आपकी बात सुनने और स्वीकार करनेके लिओ में तैयार हूं। 
लेकिन फिर भी मुझे अुस संशोधनको स्वीकार करनेके पूर्व अपने प्रधानोंकी 
सहमति लेना पड़ेगी, जिससे कि में कांग्रेसके प्रतिनिधिके रूपमें आअपयुक्त ढंगसे 
काम कर सकूं। अब मैं आपके सामने अुस आदेशकों पढ़कर सुनाता हूँ, 
जिससे आप अन मर्यादाओंकों स्पष्ट रूपमें समझ सकें जिन्हें मुझ पर लादा 
गया है। 

यह आदेश भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेसके कराची अधिवेशनमें स्वीकृत 
प्रस्तावमें निहित है। प्रस्ताव जिस प्रकार है: 


“ भारत-सरकार और कांग्रेसकी कार्यसमितिके वीच जो अस्थायी 
संधि हुओ है, अुस पर विचार करके कांग्रेस अुसका समर्थन करती है, 
और यह स्पष्ट कर देना चाहती है कि कांग्रेसका पूर्ण स्वराज्य प्राप्त 
करनेका अद्देश्य ज्यों-का-त्यों बना हुआ है । यदि ब्रिटिश सरकारके 
प्रतिनिधियोंके किसी सम्मेलनमें कांग्रेसके प्रतिनिधियोंके जानेके मार्ममें 


१४ आथिक और ओऔद्योगिक जीवन 


दूसरे प्रकारकी रुकावटें न रह जायें (और कांग्रेसके प्रतिनिधि अस 

 सम्मेलनमें शरीक हों), तो कांग्रेसके प्रतिनिधि अपने असी अद्देश्यकी 
पूतिके लिओ प्रयत्न करेंगे --- खासकर जिसलिओ कि हमारे देशको सेना,. 
विदेशी मामलों, राष्ट्रीय आय-व्यय तथा आथिक नीतिके संबंधमें 
अधिकार प्राप्त हो जायें और भारतकी ब्रिटिश सरकारने जो लेन-देन" 
किये हैं, अुनकी जांच होकर जिस बातका निपटारा हो जाये कि भारत 
और अिल्लेण्ड जिन दोनोंमें से कोओ भी जब चाहे तब ओकन-दूसरेसे 
अलग हो जाये। कांग्रेसके प्रतिनिधियोंकोी जिस वातकी स्वतन्त्रता रहेगी 
कि अिसमें जैसी घट-बढ़ करें, जो भारतके हितके लि प्रत्यक्ष रूपसे 
आवश्यक सिद्ध हो। 


जिस प्रस्तावके प्रकाशमें, मैंने गोलमेज परिषद द्वारा नियुवत अनेक सब- 
कमेटियां जिन अस्थायी निर्णयों पर पहुंची हैं अुनका यथाशक्ति सावधानी- 
[वेंक अध्ययन करनेकी कोशिश की है। मैंने प्रधानमंत्रीके अुस वक्‍तव्यका भी 
प्रावधानीसे अध्ययत्त किया है, जिसमें सम्नाटकी सरकारकी सुविचारित 
वीति दी गयी है। संभव है कि सेरा खयाल गलत हो, लेकिन जहां तक मैं 
प्मझ पाया हूं यह दस्तावेज कांग्रेसने जो लक्ष्य रखे हैं और दावे किये हैं 
मन्हें पूरा नहीं करता। यह सही है कि मुझे असे परिवर्तनोंको स्वीकार 
फरनेकी स्वतंत्रता है जो प्रत्यक्ष रूपसे भारतके हितमें हों, लेकिन वे जिस 
उस्तावमें अल्लिखित बुनियादी सिद्धान्तोंसे संगत होने चाहिये। यहां मुझे अुस 
ववित्र समझौतेकी शर्तोकी याद हो आती है, जो दिल्लीमें भारत-सरकार तथा 
ड़्राग्रेसके बीच हुआ था। अूस समझौतेमें कांग्रेसने संघके सिद्धान्तको, केद्धमें 
जम्मेदार सरकारके सिद्धान्तको और जिस सिद्धान्तको भी स्वीकार कर 
लेया है कि भारतके हितोंकी दृष्टिसि जहां तक आवश्यक हों संरक्षण जरूर 
रोने चाहिये। न्‍ 


समान भागीदारी 


कल ओक मुहावरेका अपयोग किया गया था। मैं अन प्रतिनिधिको भूल 
रहा हूं, लेकिन मुझे अुनका वह मुहावरा बहुत अर्थपूर्ण मालूम हुआ। अन्होंने 
हा था, “हम केवल राजनीतिक संविधान नहीं चाहते हैं। ” में नहीं जानता 
नन्होंने अिस अक्तिको वही अथे दिया था या नहीं जो कि मुझे अेकदम सूझा; 
रच्तु मैंने शीघ्र ही अपने-आपसे कहा, जिस मुहावरेने मुझे ओक सुन्दर शब्द- 
प्रयोग दिया है। यह सही है कि कांग्रेस और व्यक्तिद्न: में तो कभी भी केवल 
एजनीतिक संविधानसे सन्तुष्ट नहीं हो सकेंगे --- जैसे राजनीतिक संविधानसे, 
जैसे पढ़नेसे असा लगे कि वह भारतको वह सब देता है जिसकी कि राज- 
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नीतिक दृष्टिसि वह जिच्छा कर सकता है, लेकिन यथार्थमें कुछ भी नहीं 
'देता। अगर हम पूर्ण स्वराज्यका आग्रह करते हैं तो जिसका कारण हमारी 
अहंकार-भावना नहीं है। अुसका कारण यह नहीं हैं कि हम दुनियाकों यह 
दिखाना चाहते हैं कि हमने ब्रिटिश जनतासे सारा संबंध तोड़ लिया है। 

अिस प्रकारकी कोओ वात नहीं है। जिसके विपरीत आप थ्षिस आदेशमें 
पायेंगे कि कांग्रेस ब्रिटेनके साथ ओअक भागीदारीका विचार रखती है; कांग्रेस 
ब्रिटिश जनतासे संबंध रखनेका विचार करती है, लेकिन वह संबंध जैसा होना 
चाहिये जो दो पूरी तरह समानोंके वीच रह सकता हो। ओअक समय था जव मैं 
ब्रिटिश प्रजाजन होने और कहलानेमें गौरव महसूस करता था। कओ वरसोंसें 
मैंने खुदकों ब्रिटिश प्रजाजन कहना बन्द कर दिया है: मैं प्रजाजन कहलानेके 
बजाय यह ज्यादा पसन्द करूंगा कि मुझे वागी कहा जाय। अब तो मेरी 
आकांक्षा यह है कि में साम्राज्यका नहीं वल्कि संभव हो तो राष्ट्र-मंडलका 
“- भागीदारी पर आधारित राष्ट्र-मंडलका --- नागरिक वनूं। अगर औदश्वरने 
चाहा तो वह ओक अदूट भागीदारी होगी, ओक राप्ट्र द्वारा दूसरे पर 
अपरसे थोपी हुओ भागीदारी नहीं होगी । अतभेव आप यहां देखेंगे कि 
कांग्रेस चाहती है कि किसी भी पक्षको जिस संवंधका अन्त करने और भागी- 
दारीको तोड़ने या अकूग होनेका अधिकार होना चाहिये । जिसलिये यह 
भागीदारी असी होनी चाहिये कि अुससे दोनोंका लाभ हो। क्या में कहूँ --- 
मेरा यह कथन प्रस्तुत प्रश्नकी दृष्टिसे अप्रासंगिक हो सकता है, पर मेरे लिजे 
वह अप्रासंगिक नहीं है--कि जैसा मैंने अन्यत्र कहा है, में अच्छी तरहसे 
समझता हूं कि आज जिम्मेदार ब्रिटिश राजनीतिज्ञ घरेलू मामलोंके संकटको 
दूर करनेके प्रयत्नमें पुरी तरह डूबे हुओ हैं। हम अुनसे जिससे कमकी आशा 
भी नहीं कर सकते और जव मैं लन्दककी ओर आ रहा था तभी मुझे यह 
खयाल आया था कि क्‍या हम लोग जो अभी श्िस सब-कमेटीमें अुपस्थित 
हैं ब्रिटिश मंत्रियोंके लिये बाधक नहीं होंगे, क्या हमारी स्थिति यहां अुनके 
बीचमें अनुचित हस्तक्षेप करनेवालोंकी जैसी न होगी? तो भी मैने अपने- 
आपसे कहा, यह संभव है कि हमारी स्थिति अनुचित हस्तक्षेप करनेवालोंकी 
जैसी न हो; यह भी संभव है कि ब्रिटिश मंत्री खुद गोलमेज परिपदकी 
कार्रवाशीकों अपने घरेलू मामलोंके लिओे प्राथमिक महत्त्वकी समझें । हां, 
भारतको तलवारके जोरसे दवाकर रखा जा सकता है। लेकिन ग्रेट ब्रिटेनकी 
समूद्धिके लिओ, ग्रेट ब्रिटेनकी आथिक आजादीके लिओ ज्यादा लाभदायक 
क्या होगा : गुलाम परन्तु वागी भारत या जैसा भारत जो ब्रिटेनका सम्मानित 
भागीदार होगा और जो ब्रिटेनके साथ ओअुसके दुःख बटायेगा और अुत्की 
विपत्तिके समयमें भी हिस्सा लेगा ? 
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हां, और आवद्यकता होने पर, परन्तु अपनी जिच्छासे, जो ब्रिटेनके साथ 

कंधेसे कंधा लगाकर लड़ेगा भी --किसी भी जाति या व्यक्तिके शोषणके 
लिओ नहीं, वल्कि सारी दुनियाकी भराओके लिओ । यदि मैं अपने देशके लिखे 
आजादीकी मांग करता हूं, तो आप विश्वास कीजिये कि मैं यह आजादी 
अिसलिओ नहीं चाहता कि मेरा बड़ा देश, जिसकी आबादी सम्पूर्ण मानव- 
जातिका पांचवां हिस्सा है, दुनियांकी किसी भी दूसरी जातिका या किसी भी 
व्यक्तिका शोषण करें। आप विश्वास कीजिये कि में अपनी शक्तिश्नर अपने 
देशको जैसा अनर्थ नहीं करने दूंगा। यदि मैं अपने देशके लिझे आजादी चाहता 
हूं, तो मुझे यह मानना ही चाहिये कि प्रत्येक दूसरी सबरू या निर्वेछ 
जातिको अुस आजादीका वेसा ही अधिकार है । यदि में अैसा नहीं मानता 
हुं और जैसी जिच्छा नहीं करता हूं, तो अुसका यह अर्थ है कि मैं अुस. आजादीका 
पात्र नहीं हूं। और जिसीलिओ मैने आपके सुन्दर द्वीपके तट पर पहुंचने पर 
अपने-आपसे कहा कि संयोगवश ब्रिटिश मंत्रियोंको यह महसूस कराना मेरे 
लिओ संभव होगा कि भारत ओेक मूल्यवान भागीदारके रूपमें --- जिसे आप 
ताकतके जोरसे नहीं वल्कि प्रेमरूपी रेशमकी डोरीसे अपने साथ वांध कर 
रखेंगे --- आपका ज्यादा सच्चा सहायक सिद्ध होगा। जैसा भारत शिग्लैण्डके 
महज ओक सालके बजठको ही नहीं, कओ सालोंके बजटकों संतुलित करनेमें 
सहायक सिद्ध होगा। ये दो राष्ट्र मिलकर क्या नहीं कर सकते ? आपका 
राष्ट्र संख्यामें छोटा है, पर वह वहादुर है । अुसका वहादुरीका जितिहास 
शायद वेमिसाल है। वह गुलामीकी प्रथाके खिलाफ लड़ा है और भुसने असंख्य 
वार कमजोरोंकी रक्षा करनेका दावा किया है। दूसरी ओर हमारा राष्ट्र अत्यन्त 
प्राचीन और विशाल है। अुसकी जनसंख्या करोड़ों तक पहुंचती है । अुसका अतीत 
अतिशय अज्ज्वल है। अिस समय वह्‌ दो महान संस्कृतियोंका -- मुस्लिम 
और हिन्दू संस्कृतिका प्रतिनिधित्व करता है। असमें रहनेवाले ओऔसाभियोंकी 
संख्या भी कुछ कम नहीं है। जिसके सिवा अनेक गुणोंसे सम्पन्न दुनियाकी 
सारीकी सारी पारसी जाति भी वहां बसी हुओ है। अुसकी संख्या वहुत कम है, 
लेकिन दानशीलता और व्यापारिक साहसके गुणोंमें यह जाति बेजोड़ है, 
अग्नरगण्य तो निश्चय ही है। भारतमें ये सारी संस्क्ृतियां अकत्र हुओ हैं और यदि 
यहां प्रतिनिधियोंके रूपमें आये हुओ हिन्दुओं और मुसलमानोंको औश्वर जैसी 
सही प्रेरणा दे कि वे आपसमें मिल जायें और दोनोंके लिओे सम्मान्य किसी 
समझौते पर पहुंच जायें, तो फिर ये दोनों राष्ट्र मिलकर क्या नहीं कर सकते ? 
मैं अपने-आपसे और आप लोगोंसे पूछता हूं कि भारत स्वतंत्र हो, ग्रेट ब्रिटेन 
जितना ही स्वतंत्र हो, तो जिन दोनों राष्ट्रोंक बीचमें होनेवाली सम्मानपूर्ण 
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भागीदारी क्या जिस महान राष्ट्रकी घरकी स्थितिकी दृष्टिसि भी परस्पर 
छाभदायी नहीं होगी? और जमिसलिशे यह स्वप्निल आद्या लेकर ही मैं 
पहां आया हूं और अभी भी में जिस सपनेंको पाल रहा हूं। 

अितना कहकर क्षायद मैने मुझे जो-कुछ कहना चाहिये था वह 
कह दिया है। वाकी सब आप खुद पूरा कर छेंगे। में मानता हूं कि आप 
मुझसे अैसी आशा नहीं रखेंगे कि में जिस सिलूसिलेमें आपको हर चीजका 
पूरा व्यौरा दूं और यह वताओं कि सेना पर नियन्त्रणसे और विदेशी 
मामलों पर तथा वित्तीय, राजस्व-सम्वन्धी और आधिक नीति पर या 
वित्तीय लेन-देन पर नियन्त्रणसे मेरा क्‍या अर्थ है। वित्तीय लेन-देनके- मामलोंका 
अल्लेख करते हुओ कल ओेक मित्रने आओन्हें पवित्र और परिवर्तेनके परे कहा 
था। में जैसा नहीं मानता। यदि नये आनेवाले और पुराने जानेवाले 
भागीदारोंके वीचमें हिसाव हो, तो आनके किये हुओ लेन-देनकी जांच की 
जाती है और असमें आवश्यकतानुसार घट-वढ़ भी की जाती है। जिसलिओे 
अगर कांग्रेस यह कहती है कि राष्ट्र जो वोझ स्वीकार कर रहा है 
असमें से कितना असे आठाना चाहिये और कितना असे नहीं आुठाना चाहिये, 
जितना जानने-समझनेका अुसे अधिकार है तो वह कोमी अपराब नहीं 
करती । जिस हिसाव और जांचकी मांग केवल भारतके ही हितमें नहीं, 
दोनों देशोंके हितमें की जा रही है। मुझे निदचय है कि ब्रिटिश जनता 
भारत पर अऔसा कोओ भी बोझ नहीं लादना चाहती, जो कि असे न्‍्यायकी 
दृष्टिसि आुठाना नहीं चाहिये। और मैं यहां कांग्रेसकी ओरसे यह घोषणा 
करता हूं कि कांग्रेस जैसे अक भी अृणका त्याग करनेका विचार भी नहीं 
करेगी, जो अुसे न्‍्यायकी दृष्टिसि चुकाना ही चाहिये। यदि हमें बसे 
सम्मान्य राष्ट्रके रूपयें रहना है जिसकी सारी दुनियामें साख हो, तो हम 
अपने न्याय्य कर्जकी पाओ-पाओी, जरूरत हो तो अपने रक्‍तसे भी, भरेंगे और 
चुकायेंगे । 

मुझे लगता है कि अिस आदेश्की धाराओंको जिससे ज्यादा समझानेकी 
और कांग्रेसके छोग अुनका जो अर्थ करते हैं अुस अर्थका आपके समक्ष 
और अधिक पृथक्करण करनेकी कोओ जरूरत नहीं है । अगर ओदश्वरकी 
असी भिच्छा होगी कि में न चर्चाओंमें भाग लेता रहूं, तो आगे जिन 
चर्चाओंके दरमियान में अिन धाराओंके आशयको सविस्तार समझाओूंगा। 
आगे जिन चर्चाओंके दरमियान मुझे संरक्षणों ( 89४05 ) के वारेमें 
जो कुछ कहना है वह भी कहुंगा । किन्तु, चान्सठर महोदय, मेरा खयाल 
है कि आपकी मेहरवानीसे जिस सभाका समय लेकर किंचितू विस्तारके 
साथ मैंने जो कुछ कहा है वह फिलहाल काफी है। जिस सभाका जितना 


आर 


श्८ आथिक और ओऔद्योगिक जीवन 


ज्यादा समय लेनेका मेरा कोओ विचार नहीं था, लेकिन मुझे लगा कि 
यदि जिस अवसर पर भी मैंने अपनी प्रिय आकांक्षा अपने हृदयकी सारी 
भावना आऑंड़्ेलकर आपके सामने नहीं रखी, तो मैं अस मामलेके प्रति न्याय नहीं 
करूंगा जिसे आपको, जिस आअप-समितिको और ब्रिटिश राष्ट्रकों -- जिसके 
कि हम भारतीय प्रतिनिधि जिसः समय मेहमान हैं--समझानेके लिओे में 
यहां आया हूं। मेरी बड़ी जिच्छा है कि जब में यहांसे जाअूं तो यह 
विश्वास लेकर जाओ कि ग्रेट ब्रिटेन और भारतके बीच सम्मानास्पद और 
समानतामूलक भागीदारीका सम्बन्ध बननेवाला है। 
अन्तमें में यह कहूंगा कि जितने दिन मैं आप लोगोंके बीचमें हूं, सदैव 

मैं यह प्रार्थना करता रहूंगा कि भगवान अपर्युक्त शुभ परिणाम छाये। जिससे 
अधिक तो में क्या कहूं ? चान्सलर महोदय, मैं लगभग ४५ मिनट ले चुका हूं, 
फिर भी आपने मुझे बीचमें टोका नहीं। जिस तरह आपने मेरे प्रति जो 
मेहरबानी दिखाओ है, अुसके लिओ मैं आपको धन्यवाद देता हुं। मैं जिस 
अदारताका अधिकारी नहीं था। जअिसलिओ आपको फिर ओेक बार धन्यवाद 
देता हूं। 

स्पीचेज ओण्ड राजिटिग्ज़ ऑफ महात्मा गांधी (चौथा संस्करण ), जी० ओ० 

नटेसन ओण्ड क॑०; पूृ० ७८७। 


ण्‌ 
सेरे सपनोंकी आजादी 


दोस्तोंने बार-बार मुझ पर जोर डाला है कि मैं यह बताअं कि आजादी 
क्या है? बातके दोहराये जानेका डर होते हुओ भी मुझे कहना चाहिये कि 
मेरे सपनोंकी आजादीका अथें तो रामराज्य ” यानी दुनियामें और्वरका 
राज्य है। स्वर्गमें यह राज्य कैसा होगा सो में नहीं जानता। बहुत दूरकी 
चीज जाननेकी मुझे जिच्छा भी नहीं है। अगर वर्तेमान मनको काफी अच्छा 
लगता हो, तो भविष्य अससे बहुत अलग नहीं हो सकता। 

जिसलिओ राजनीतिक, आथिक और नैतिक तीनों तरहकी आजादी ही 
सच्ची अजादी है। 

“ राजनीतिक ” आजादीका मतलरूब ही यह है कि देश पर ब्रिटिश 
फौजोंकी किसी भी प्रकारकी कोओ हुकूमत न रहे। 

“आशिक ” आजादीका मतलब ब्रिटिश पूंजीपतियों और ब्रिटिश पूंजीके 
साथ ही अनके प्रतिरूप हिन्दुस्तानी पूंजीपतियों और अनकी पूंजीसे पूरी 


मेरे सपर्नोकी आजादी १९ 


ड् न 


तन्‍ह छुटकारा पाना है । दूसरे बब्दोंमें, छोटेसे छोटे आदमीको भी यह 
महसूस होना चाहिय्रे कि वह बड़ेसे बड़े आदमीके वरावर हैं। यह तभी 
हो सकता है जब पूंजीपति अपनी कुशछूता और अपनी पूंजीमें छोटेसे छोटे 
और गरीवसे गरीबको अपना हिस्सेदार बना छें। 

“नैतिक ” आजादीका मतलब देशकी रक्षाके लिखे रखी हुमी हथियार- 
बन्द फौजोंस छुटकारा पाना है। रामराज्यकी मेरी कल्पनामें ब्रिटिश्ष फोजी 
हुकूमतकी जगह राष्ट्रीय फौजी हुकूमतको बैठा देनेकी कोओ गुंजाब्िश्य नहीं 
है । जिस देशथमें फौजी हुकूमत होती है, फिर वह फौज देझ्लकी अपनी ही 
क्यों न हो, वह देश्य नैतिक दृष्टिलि कभी आजाद नहीं हो सकता और 
जअिसलिओ अुसके सबसे कमजोर कहे जानेवाले नागरिक कभी पूरी तरहसे 
नैतिक अन्नति नहीं कर सकते। 

यद्रपि यह दावा किया जाता हैं कि श्री च्चचिलने ब्रिटेनके लिये लड़ाओी 
जीती है, तो भी ओक सच्चे अहिसावादी सुवारकके दृष्टिकोणस अन्होंने 
कअषेवर्डीनके अपने भाषणमें वुद्धिमत्ताकी वार्तें कही हँ। किसी हथियारोसे रँस 
सिपाहीकी तरह ही श्री चचिल भी जानते हैं कि हमारे जमानेकी पिछली दोनों 
लड़ाअयोंस कितनी तवाहीं और वरवादी हुओ है। अखवारोंमें अुनके भापणका 
जो सार छपा है अुसे में असी अंकर्मे दूसरी जगह दे रहा हूं। आुनके भाषणसे 
निराणावादकी जो गूंज आुठती है, शुस के खिलाफ मुझे जनताकों सावधान 
कर देना चाहिये | अगर मनुप्य-समाज लड़ाओसे मुंह मोड़ ले तो आुसका 
कुछ भी नुकसान नहीं होगा । छोगोंने आखिरी वूंद तक अपना जो खून 
बहाया है वह बेकार गया नहीं कहा जायगा, अगर आुससे हम यह सीख 
लेते हैं कि अच्छा या बुरा कैसा भी कारण क्‍यों न हो, हमें दूसरोंका 
खून लेनेके वजाय खुद अपना ही खून खुशीसे देना चाहिये। 

अगर ब्रिटिश मंत्रियोंका मिशन हिन्दुस्तानकों स्वराज्य दे देता है, तो 
हिन्दुस्तावको यह तय करना पड़ेगा कि ओक फौजी राष्ट्र बननेंकी कोशिशझमें 
वह, कमसे कम कुछ सालोंके लिओ, दुनियामें पांचवें दरजेकी ताकत वना रहना 
चाहेगा और जिस तरह अूपर जिस निराशावादका जिक्र हुआ है बुसके 
जवाबमें वह दुनियाकों आगाका कोओ संदेश नहीं देगा, या अपनी अहिसाको 
भीर भी संवारकर वह अपनेको दुनियाका बैसा सबसे पहला राष्ट्र बननेके 
लायक सावित करेगा, जो वड़ी मुश्किलोंसे प्राप्त की हुओ अपनी आजादीका 
अपयोग दुनियाके सिरसे अुस वोझको अआुतारनेमें करेगा, जो लड़ाओमें प्राप्त की 
गओ विजयके वावजूद अुसे पीस रहा है। 


हरिजनसेवक, ५-५-४६; पृ० ११६ 
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श्री चचिलके भाषणका अखबारी सारांश 


दुनियाकी हालत आज बहुत नाजुक है। वह नफरतसे भरी पड़ी है। 
मानव-परिवारकी बड़ी-बड़ी शाखाओं ---जीती हुओ या हारी हुओ, निर्दोष या 
गुनहगार --- आज घबराहट, दुःख और तवाहीमें डूबी. पड़ी हैं। हमारे जीवनमें 
दो भयानक लछड़ाजियोंने मानव-हृदयको अुसकी भव्यता और सम्यतासे अलग 
कर दिया है। 

जिसको १९वीं सदी 'ओऔसाओ सभ्यता” कहती है, अुसे अपार हानि 
पहुंची है। क्योंकि सव बड़ी-बड़ी कौमें जैसे तनावोंमें से गुजर रही हैं कि 
अआनकी भावनायें कुन्द हो गओ हैं और सामाजिक व्यवहारके सुन्दर ढंग 
तबाह हो गये हैं। 

सिर्फ विज्ञान घातक युद्धकी जबरदस्त हवाओंकी मार खाता हुआ आगे 
बढ़ा है। जिसने आदमियोंके हाथमें संहारके जैसे साधन दिये हैँ, जो मनुष्य द्वारा 
सामान्य ज्ञान या सद्गुणमें की हुओ अन्नतिसे कहीं ज्यादा शक्तिशाली हैं। 


ओक असी दुनियामें जहां कि पहले जरूरतसे ज्यादा खुराककी आअपज 
समय-समय पर ओक समस्या बन जाती थी, आज कभी देझ्वोंके लोगों पर 
अकालने अपना सूखा और डरावना पंजा फैला दिया है और खुराककी कमी 
तो सभी देझोंमें पैदा कर दी है। 

मनुष्य-जातिकी आत्मिक शक्तियोंकों जुन सब तकलीफोंने खतम कर 
दिया है, जिनमें से वह गुजर चुकी है और आज भी गुजर रही है। सिर्फ 
खूंरेजीने ही हमें कमजोर और निर्वक नहीं बनाया है। 

मानव-प्रेरणाके मूल स्रोत फिलहाल तो सूख चुके हैं। मानव-जातिको 
जैसा समय मिलना ही चाहिये, जिसमें वह अपनी पुरानी शक्तियां फिरसे 
प्राप्त कर सके । अपनी आजकी हालतमें मनुष्य-जाति नये आघात और 
नओ लड़ाजियां बिलकुल बरदाइत नहीं कर सकती। नहीं तो वह विलकुल 
शुरूकी और भद्दी दशामें पहुंच जायगी। 

फिर भी हम नहीं जानते कि जो घृणा और अनिश्चितताकी भावनायें 
आज सब देझोंमें फंली हुओ हैं, वे जन कसौटियोंस अधिक कड़ी कसौटियां 
हमारे सामने पेश नहीं करेंगी, जिनमें से अत्यन्त कष्टसे निकल कर हम 
वाल-वाल बचे हैं। 

बहुतसे मुल्कोंमें, जहां कि सबका संगठित और मिला-जुला प्रयत्न भी 
पूरा नहीं पड़ता, पार्टियोंके झगड़े और आपसी फूटको भड़काया जाता है और 
कठपुतलियों-जैसे मतान्ध लोगोंको खड़ा किया जाता है, जो अपनी विरोधी 
विचारधाराओंको चिल्ला चिल्लाकर ओक-द्ूसरे पर थोपनेका प्रयत्न करते हैं। 


हिन्दुस्तानकी आजादीकी मेरी कल्पना २१ 


फिर भी हर मुल्कके आम लोग अपनी दयालुताको, वहादुरीको और 
अपने साथियोंकी सेवाकी भावनाकों प्रकट करते हैं। लेकिन पार्टियां, संस्थाओं 
और सिद्धान्त भुनको भ्रेक-दूसरेके खिलाफ विना कारण और वेदर्दीसे लिसत 
तरह भिड़ा रहे हैं, जैसे विछकुल निरंकुश राजाओं और वादशाहोंके जमानेमें 
वे भिड़ाये जाते थे। 
हरिजनसेवक, ५-५-४६; पूृ० ११६ 


द्‌ 
..हिन्दुस्तानकी आजादीकी मेरी कल्पना 


प्र० --- आपने १५ जुलाओके “हरिजन ' में सच्चा खतरा” नामके 
लेखमें कहा है कि आम तौर पर कांग्रेसवाले जानते ही नहीं हैं कि ओन्हें किस 
किस्मकी आजादी चाहिये। क्या आप अपनी कल्पनाके आजाद हिन्दुस्तानका 
व्यापक चित्र देंगे? 

आ० -- हिन्दुस्तानकी आजादीके वारेमें अपने विचार मैं समय-समय पर 
बता चुका हूं। मगर चूंकि यह सवार कुछ सिलसिलेवार पूछे गये सवालोंमें 
से अंक है, जअिसलिओ कही गओभी वातोंको दोहराकर भी शिसका जवाब 
देना बेहतर होगा। 

हिन्दुस्तानकी आजादीसे मतलब है, सारे हिन्दुस्तानकी आजादी। असमें 
हिन्दुस्तानकी रियासतें भी आ जातीं हैँ और दूसरी विदेशी हुकूमतें भी। 
अदाहरणके लिओ, फ्रांसीसी और पुर्तंगाली हुकूमतें | में समझता हूं कि ये परदेशी 
हुकूमतें तो ब्रिटेनकी सरकारके सहारे ही यहां निभ रही हैं। आजादीका अर्थ 
हिन्दुस्तानके आम लोगोंकी आजादी होना चाहिये, भुन पर आज हुकूमत 
करनेवालोंकी आजादी नहीं। हाकिम आज जिन्हें अपने पांव-तले रौंद रहे हैं, 
आजाद हिन्दुस्तानमें ओन्हीं लोगोंकी मेहरवानी पर हाकिमोंको रहना होगा। 
अन्हें लोगोंके सेवक वनना होगा और आअनकी मरजीके मुताबिक काम करना 
होगा । 

आजादी नीचेसे शुरू होनी चाहिये। हरओक गांवमें जमहूरी सल्तनत 
या पंचायत राज होगा। अुसके पास पूरी सत्ता और ताकत होगी। जिसका 
मतलब यह है कि हरओक गांवको अपने पांव पर खड़ा होना होगा --- अपनी 
जरूरतें खुद पूरी कर लेनी होंगी, ताकि वह अपना सारा कारोबार खुद 
चला सके। यहां तक कि वह सारी दुनियाके खिलाफ अपनी हिफाजत खुद 
कर सके । असे तालीम देकर जिस हद तक तैयार करना होगा कि वह 
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बाहरी हमलेके मुकाबलेमें अपनी रक्षा करते हुओ मर-मिटनेके छायक वन 
जाय। जिस तरह आखिर हमारी बुनियाद व्यक्ति पर होगी। जिसका यह 
मतलब नहीं कि पड़ोसियों पर या दुनिया पर भरोसा न रखा जाय; या 
आअनकी राजी-खुशीसे दी हुओ मदद न छी जाय । खयाल यह है कि सब 
आजाद होंगे और सब ओक-दूसरे पर अपना असर डाले सकेंगे। जिस समा- 
जका हरओक आदमी यह जानता है कि असे क्या चाहिये और जिससे भी 
बढ़कर जिसमें यह जाना जाता है कि वरावरीकी मेहनत करके भी दूसरोंको 
जो चीज नहीं मिलती है, वह खुद भी किसीको नहीं लेनी चाहिये, वह 
समाज जरूर ही बहुत अ्‌ंचे दरजेकी सभ्यतावाला होना चाहिये। 

अैसे समाजकी रचना स्वभावतः सत्य और अहिंसा पर ही हो सकती 
है। मेरी राय है कि जब तक ओऔदरद्वर पर जीता-जागता विश्वास न हो, 
सत्य और अहिंसा पर चलना नामुमकिन है। औइरवर या खुदा वह जिन्दा 
ताकत है, जिसमें दुनियाकी तमाम ताकतें समा जाती हैं। वह किसीका 
सहारा नहीं लेती और दुनियाकी दूसरी सब ताकतोंके खतम हो जाने पर 
भी कायम रहती है। जिस जीती-जागती रोशनी पर, जिसने अपने दामनमें 
सब कुछ लपेट रखा है, मैं विश्वास न रखूं, तो मैं समझ न सकूंगा कि मैं 
आज किस तरह जिन्दा हूं। 

असा समाज अनगिनत गांवोंका बना होगा। अुसका फैलाव अकके अपर 
ओअकके ढंग पर नहीं, वल्कि लूहरोंकी तरह ओकके वाद ओअककी शकलमें होगा। 
जिन्दगी मीनारकी शकलमें नहीं होगी, जहां अपरकी तंग चोटीको नीचेके 
चौड़े पाये पर खड़ा होना पड़ता है। वहां तो समुद्रकी लहरोंकी तरह जिन्दगी 
ओअकके वाद अक घेरेकी शकलमें होगी और व्यक्ति अुसका मध्यविन्दु होगा। 
यह व्यक्ति हमेशा अपने गांवके खातिर मिटनेको तैयार रहेगा। गांव अपने 
अिदंगिदके गांवोंके लिभ्रे मिटनेको तैयार होगा । जिस तरह आखिर सारा 
समाज जैसे लछोगोंका वतन जायगा, जो आद्धत वतकर कभी किसी पर हमला 
नहीं करते, बल्कि हमेशा नम्नर रहते हैं, और अपनेमें समुद्रकी अुस शानकों 
महसूस करते हैं जिसके वे अेक जरूरी अंग हैं। 

जिसलिओ सबसे बाहरका घेरा या दायरा अपनी ताकतका जिस्तेमाल 
भीतरवालोंको कुचलनेमें नहीं करेगा, बल्कि अुन सबको ताकत देगा और अनसे 
ताकत पा््मेगा । मुझे ताना दिया जा सकता है कि यह सब तो खयाली 
तसवीर है, जिसके बारेमें सोचकर वक्‍त क्यों विगाड़ा जाय ? युक्लिडकी परि- 
भाषावाला विन्दु कोओ जिन्सान खींच नहीं सकता, फिर भी अुसकी कीमत 
हमेशा रही है और रहेगी। जिसी तरह मेरी जिस तसवीरकी भी कीमत है। 
जिसके लिओ जिन्सान जिन्दा रह सकता है। अगरचे अिस तसवीरको पूरी 
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तरह बनाना या पाना मुमकिन नहीं है, तो भी शिस सही तसवीरको पाना 
या जिस तक पहुंचना हिन्दुस्तानकी जिन्दगीका मकसद होना चाहिये। जिस 
चीजकी हम चाहते हैँ अुसकी सही-सही तसवीर हमारे सामने होनी चाहिये । 
तभी हम अुससे मिलती-जुछती कोओ चीज पानेकी बुम्भीद रख सकते हैं। 
अगर हिन्दुस्तानके हरओक गांवमें कभी पंचायती राज कायम हुआ, तो मैं 
अपनी जिस तसवीरकी सचाओ सावित कर सकूंगा, जिसमें सबसे पहला 
और सबसे आखिरी दोनों वरावर होंगे या यों कहिये कि न कोमी पहला 
होगा, न आखिरी। 

जिस तसवीरमें हरेक धर्मकी अपनी पूरी और वरावरीकी जगह 
होगी । हम सव ओक ही आलीशान पेड़के पत्ते हैं। क्षिस पेड़ी जड़ हिलायी 
नहीं जा सकती, क्योंकि वह पाताल तक पहुंची हुओ है। जवरदस्तसे 
जवरदस्त आंधी भी अुसे हिला नहीं सकती। 

जिस तसवीरमें आन मणीनोंके लिगे कोज॥ जगह न होगी, जो 
भिन्सानकी मेहनतकी जगह लेकर चन्द छोगोंके हाथोंमें सारी ताकत लिकट्ठी 
कर देती हैं। सुधरे हुओ लोगोंकी दुनियामें मेहनतकी अपनी अनोखी जगह 
है। अुसमें अैसी मश्यीनोंकी गुंजाअश होगी, जो हर आदमीको अआुसके काममें 
मदद पहुंचायें। छेकिन मुझे कबूल करना चाहिये कि मैने कभी वैठकर यह 
सोचा नहीं कि जिस तरहकी मणीन कंसी हो सकती है। सिलाओकी सिंगर 
मशीनका खयाल मुझे आया था। लेकिन आुसका जिक्र भी मैंने यों ही कर 
दिया था । अपनी जिस तसवीरको पूर्ण वनानेके लिखे मुझे अुसकी जरूरत 
नहीं । 
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अगर हम पंचायत राज चाहते हैं, वो छोटेसे छोटा हिन्दुस्तानी बड़ेसे 
बड़े हिन्दुस्तानीके बराबर ही हिन्दुस्तानका राजा है। जिसके लिजे असे 
शुद्ध होना चाहिये। न हो तो असे असा बनना चाहिये। जैसा वह शुद्ध हो 
वैसा ही समझदार भी हो। जिससे वह जातिभेद, वर्णभेदकों नहीं मानेगा। 
सबको अपने समान समझेगा | दूसरोंको अपने प्रेमपाशमें बांधेगा। अुसके लिओे 
कोओ अछुत नहीं होगा। अुसी तरह मजदूर और महाजन दोनों अुसके लिओ 
बराबर होंगे। जिससे वह करोड़ों मजदूरोंकी तरह पसीनेकी रोटी कमायेगा 
और कलम तथा कुदालीको ओकसा समझेगा। जिस शुभ अवसरको नजदीक 
लानेके लिओे वह खुद भंगी बन जायेगा। वह समझदार होगा, जिसलिमे 
अफीम या शराबको छुओगा ही, क्‍यों ? स्वभावसे ही वह स्वदेशी-न्नरतका पालन 
करेगा। अपनी पत्नीको छोड़कर वह सभी स्त्रियोंकों अुम्नके मुताबिक अपनी 
मां, बहन या लड़की मानेगा। किसी पर बुरी नजर नहीं डालेगा। मनमें भी 
दूसरी भावना नहीं रखेगा। जो हक अुसका है वही अपनी स्त्रीका समझेगा। 
समय आने पर खुद मरेगा; दूसरेको कभी नहीं मारेगा। और वहादुर जैसा 
होगा कि सिक्‍्खोंके गुरुओंकी तरह अकेला सवा लाखके सामने अड़ा रहेगा 
और थभेक कदम भी पीछे नहीं हटेगा। जैसा हिन्दुस्तानी यह नहीं पूछेगा कि 
आजकी परिस्थितियोंमें अुसका क्‍या कतेव्य है। 
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प्र० --- हिन्दुस्तानमें किसी भी क्षण जो परिस्थिति पैदा हो सकती है, 
असको ध्यानमें रखकर क्या आप ग्राम-स्वराज्य-समितिकी कोजी अँसी रूपरेखा 
पेक्ष करेंगे, जो देशके गांवोंमें किसी अूपरी सत्ता या संस्थाके अभावमें, और 
अुस पर किसी तरहका कोओ आबार न रखते हुओ भी, अपना काम कर 
सके ? खास तौर पर आप अैसा क्या प्रवन्ध करेंगे कि जिससे समितिको 
गांवका पुरा-पूरा प्रतिनिधित्व प्राप्त रहे और वह निष्पक्ष भावसे क्षमता व 
कुशलतापूर्वक, किसीकी राजी-ताराजीकी परवाह किये बिना, अपना काम कर 
सके ? बुसके अधिकार-क्षेत्रकी क्या मर्यादा होगी और अुसके आदेशोंका पालन 
करानेके लिये कौनसा तंत्र काम करेगा ? और, वह कौनसा तरीका होगा, 
जिससे समूची समिति या अआसके व्यक्तिगत सदस्य अपनी घूसखोरी, अक्षमता 
अथवा दूसरी अयोग्यताके कारण हटायें जा सकेंगे ? 

आ० ---ग्राम-स्वराज्यकी मेरी कल्पना यह है कि वह ओक अैसा पूर्ण 
प्रजातंत्र होगा, जो अपनी अहम जरूरतोंके लिओे अपने पड़ोसियों पर भी निर्भर 
नहीं करेगा; और फिर भी वहुतेरी दूसरी जरूरतोंके छिओे --- जिनमें दूसरोंका 
सहयोग अनिवार्य होगा --- वह परस्पर सहयोगसे काम छेगा | जिस तरह हरभेक 
गांवका पहला काम यह होगा कि वह अपनी जरूरतका तमाम अनाज और 
कपड़ेके लिये पुरी कपास खुद पैदा कर ले। अुसके पास बितनी फाजिल 
जमीन होनी चाहिये, जिसमें ढोर चर सकें और गांवके बड़ों व वच्चोंके छिओे 
मन-बहलावके सावन और खेलकूदके मैदान वगैराका वन्दोवस्त हो सके। जिसके 
वाद भी जमीन बचे, तो आसमें वह असी अुपयोगी फसलें वोयेगा, जिन्हें 
बेचकर वह आर्थिक लाभ आुठा सके; यों वह गांजा, तम्बाकू, अफीम वगैराकी 
खेतीसे वचेगा। हरओेक गांवमें गांवकी अपनी ओक नाटकशाला, पाठणयाला और 
सभा-भवन रहेगा। पासीके लिये अुसका अपना लिन्तजाम होगा --- वाटरवर्क्स 
होंगे -- जिससे गांवके सभी छोगोंको शुद्ध पाती मिला करेगा। कुओं और 
तालाबों पर गांवका पूरा नियंत्रण रखकर यह काम किया जा सकता है! 
बुनियादी तालीमके आखिरी दरजे तक शिक्षा सबके लिओे लाजिमी होगी। 
जहां तक हो सकेगा, गांवके सारे काम सहयोगके आवार पर किये जायंगे। 
जात-पांत और क्रमागत अस्पृश्यताके जैसे भेद आज हमारे समाजमें पाये 
जाते हैं, वैसे जिस ग्राम-समाजमें विहूकुल न रहेंगे। सत्याग्रह औौर असहयोगके 
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शास्त्रके साथ अहिसाकी सत्ता ही ग्रामीण समाजका शासन-बल होगी। गांवकी 
रक्षाके लिओ ग्राम-सैनिकोंका अक असा दल रहेगा, जिसे लाजिमी तौर पर 
वारी-बारीसे गांवेके चौकी-पहरेका काम करना होगा। जिसके लिओे गांवमें 
अैसे लोगोंका रजिस्टर रखा जायगा। गांवका शासन चलानेके लिओे हर साल 
गांवके पांच आदमियोंकी ओक पंचायत चुनी जायगी। जिसके लिओे नियमानुसार 
ओक खास निर्धारित योग्यतावाले गांवके बालिग स्त्री-पुरुषोंको अधिकार होगा 
कि वे अपने पंच चुन लें। जिन पंचायतोंको सब प्रकारकी आवश्यक 
सत्ता और अधिकार रहेंगे। चूंकि जिस ग्राम-स्वराज्यमें आजके प्रचलित 
अर्थो्में सजा या दंडका कोओ रिवाज नहीं रहेगा, अिसलिओ यह पंचायत 
अपने अंक सालके कार्यकालमें स्वयं ही धारासभा, न्यायसभा और कारोबारी 
सभाका सारा काम संयुकत रूपसे करेगी। आज भी अगर कोओ गांव चाहे तो 
अपने यहां जिस तरहका प्रजातंत्र कायम कर सकता है। अुसके जिस काममें 
मौजूदा सरकार भी ज्यादा दस्तंदाजी नहीं करेगी। क्योंकि अुसका गांवसे जो 
भी कारगर संबंध है, वह सिर्फ मालगुजारी वसूछ करने तक ही सीमित है। 
यहां मैंने जिस बातका विचार नहीं किया है कि जिस तरहके गांवका अपने 
पास-पड़ोसके गांवोंके साथ या केन्द्रीय सरकारके साथ, अगर वैसी कोओ सरकार 
हुओ तो, क्या सम्बन्ध रहेगा। मेरा हेतु तो ग्राम-शासनकी ओक रूपरेखा पेश 
करनेका ही है। जिस ग्राम-शासनमें व्यक्तिगत स्वतंत्रता पर आधार रखनेवाला 
संपूर्ण प्रजातंत्र काम करेगा। व्यक्ति ही अपनी जिस सरकारका निर्माता 
भी होगा। अुसकी सरकार और वह दोनों अहिसाके नियमके वश होकर 
चलेंगे । अपने गांवके साथ वह सारी दुनियाकी शक्तिका मुकाबला कर सकेगा, 
क्योंकि हरभेक देहातीके जीवनका सबसे बड़ा नियम यह होगा कि वह 
अपनी और अपने गांवकी जिज्जतकी रक्षाके लिओे मर मिटे। 


जिन पंक्तियोंको लिखते हुओ मेरे मनमें जो सवाल आठ रहा है, वही 
सवाल संभव है कि पाठक भी मुझे पूछें। सवाल यह है कि अपनी जिस तसवीरके 
अनुसार मैं सेवाग्रामको अैसा ही रूप क्‍यों नहीं दे पाया हूं? मेरा जवाब 
यह है कि में कोशिश कर रहा हूं। में सफलताके धुंधले-से चिह्न देख रहा 
हूं, लेकिन में प्रत्यक्षमें कुछ भी नहीं दिखा सकता। किन्तु जो चित्र यहां 
अपस्थित किया गया है, अपने-आपमें असंभव जैसी कोओ चीज असमें नहीं है। 
जैसे गांवको तैयार करनेमें अक आदमीकी पूरी जिन्दगी भी खतम हो सकती 
है। सच्चे प्रजातंत्रका और ग्राम-जीवनका कोओ भी प्रेमी ओक गांवकों लेकर 
वैठ सकता है और अुसीको अपनी सारी दुनिया मानकर अुसके काममें 
मशगूल रह सकता है। निश्चय ही असे जिसका अच्छा फल मिलेगा। 
वह गांवमें बैठते ही ओक साथ गांवके भंगी, कतवैये, चौकीदार, वैद्य और 
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शिक्षकका काम शुरू कर देगा। अगर गांवका कोओ आदमी असके पास 
न फटके, तो भी वह सन्‍्तोपके साथ अपने सफाओ और कतामीके काममें 
जुटा रहेगा। 
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९ 
हिन्द सचमुच केसे आजाद होगा? 


[ नीचेके दोनों आुद्धरण हिन्द स्वराज्य से लिये गये हैं। पाठकके 
अिस प्रइन पर कि सम्पादक (गांवीजी) हिन्दुस्तानकों आजाद करनेके लिखे 
क्या सुझते हैं, यह निम्नलिखित वार्ताछाप सम्पादक और पाठकके बीच 
हुआ था। |] 


५्‌ 


पाठक : सुधारके वारेमें आपके विचार मैं समझ गया । आपने जो 
कहा अूस पर मुझे ध्यान देना होगा। तुरन्त सब मंजूर कर लिया जाय, वैसा 
तो आप नहीं मानते होंगे; जैसी आज्ञा भी नहीं रखते होंगे। आपके असे 
विचारोंके मृताविक आप हिन्दके आजाद होनेका क्या आपाय वतायेंगे ? 

संपादक : मेरे विचार स्व लोग तुरन्त मान हें असी में आजा नहीं 
रखता । मेरा फर्ज अतना ही है कि आपके जैसे जो लोग मेरे विचार 
जानना चाहते हैं, अुनके सामने में अपने विचार रख दूं। वे विचार अन्हें 
पसन्द आयेंगे या नहीं आयेंगे, यह तो समय बीतने पर ही मालूम होगा। 

हिन्दकी आजादीके अपायोंका हम विचार कर चुके। फिर भी हमने 
दूसरे रूपमें जन पर विचार किया । अब हम आन पर अआनके स्व-छपमें 
विचार करें। 

जिस कारणसे रोगी वीमार हुआ हो वह कारण अगर दूर कर 
दिया जाय तो रोगी अच्छा हों जायगा, यह जग-मशहुर वात है । लिसी 
तरह जिस कारणसे हिन्द गृलाम वना वह कारण अगर दूर कर दिया 
जाय तो वह वंधनसे मुक्त हो जायगा। 

पाठक : आपकी मान्यताके मुताबिक हिन्दका सुधार (सम्बता) अगर 
सबसे अच्छा है तों फिर वह गुलाम क्यों वना ? 

संपादक : सुधार तो मैंने कहा वैसा ही है, लेकित देखनेमें आया हैं 
कि सव सुधारों पर आफतें आया करती हूँ । जो सुधार अचल है वह 
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आखिरकार आफतको दूर कर देता है। हिन्दके वालकोंमें कोओ न कोओऔ 
* कमी थी जिसलिओ वह सुधार आफतीसे घिर गया। लेकिन जिस घेरेमें से 
छटनेकी असमें ताकत है, यह अुसका गौरव दिखाता है। 

और फिर सारा हिन्दुस्तान असमें (गुलामीमें) घिरा हुआ नहीं है। 
जिन्होंने परश्चिमकी शिक्षा पाओ है और जो असके पाशमें फंस गये हैं, वे 
ही गुलामीमें घिरे हुओ हैं। हम जगतको अपनी दसड़ीके मापसे नापते हैं। 
अगर हम गुलाम हैँ तो जगतको भी ग्ुल्मम मान लेते हैं। हम कंगाल दशामें 
हैं अिसलिओ मान लेते हैं कि सारा हिन्दुस्तान असी दशामें है। दरअसल 
जैसा कुछ नहीं है। फिर भी हमारी गुरूमी सारे देशकी गुलामी है, जैसा 
मानना ठीक है । लेकिन अूपरकी बात हम ध्यानमें रखें तो समझ सकेंगे 
कि हमारी अपनी गुलामी मिट जाय, तो हिन्दुस्तानकी गुलामी मिट गऔ 
मान लेना चाहिये । जिसमें अब आपको स्वराज्यकी व्याख्या भी मिल 
जाती है। हम अपने अपर राज करें वही स्वराज्य है, और वह स्वराज्य 
हमारी हथेलीमें है। 

अिस स्वराज्यको आप सपने जैसा न मानें। सनसे मानकर बैठे रहनेका 
यह स्वराज्य नहीं है । यह तो अँसा स्वराज्य है कि आपने अगर अुसका 
स्वाद चख लिया हो, तो दूसरोंको अुसका स्वाद चखानेके लिझे आप जिन्दगी- 
भर कोशिश करेंगे। लेकिन मुख्य बात तो हर शख्सके स्वराज्य भोगनेकी है। 
डूबता आदमी दूसरेकों नहीं तारेगा, लेकिन तैरता आदमी दूसरेको तारेगा। 
हम खुद गुलाम होंगे और दूसरोंकों आजाद करनेकी बात करेंगे तो वह 
बननेवाली नहीं है। 

लेकिन जितना काफी नहीं है। हमें और भी आगे सोचना होगा। 

अब आपकी समझमें अितना तो आया होगा कि अंग्रेजोंको देशसे 
निकालनेका मकसद सामने रखनेकी जरूरत नहीं है। अगर अंग्रेज हिन्दी 
होकर रहें तो हम आअुनका समावेश यहां कर सकते हैं। अंग्रेज अगर अपने 
सुधार (सम्यता) के साथ रहना चाहें तो अुनके लिओ हिन्दुस्तानमें जगह नहीं 
है। असी हालत पैदा करना हमारे हाथमें है। 

पाठक : अंग्रेज हिन्दी बनें यह आपकी बात नामुमकिन है। 

संपादक : हमारा औैसा कहना यह कहनेके बराबर है कि अंग्रेज 
मनुष्य नहीं हैं। वे हमारे जैसे बनें या न बनें, जिसकी हमें परवाह भी 
नहीं है। हम अपना घर साफ करें ! फिर रहने लायक लोग ही असमें 
रहेंगे; दूसरे अपने आप चले जायेंगे। जैसा अनुभव तो हरअेक आदमीको 
हुआ होगा। 

पाठक : जैसा होनेकी बात जितिहासमें तो नहीं देखी। 
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संपादक : जो चीज अितिहासमें नहीं देखो वह नहीं होगी, बैसा 
माननेमें तो हमारी ही कमी (न्यूनता) है । जो वात हमारी वअकलूमें का 
सके ओअुसे आखिर हमें आजमाना तो चाहिये ही। 

हर देशकी हालत बेकसी नहीं होती । हिन्दुस्तानकी हालत विचित्र 
है। हिन्दुस्तानका वल असावारण है । बिसलिले दूसरे कितिहासोंसे हमारा 
कम संबंध है । मैंनें आपको वताबा कि जब और सुवार (सम्बतायें ) 
पमिट्टीमें मिल्ल गये, तव हिन्दके सुधारकों आंच नहीं आयी है। 

पाठक : मुझे ये सब बातें ठीक नहीं लगतीं । हमें रूड़कर अंग्रेजोंको 
निकालना हीं होगा, जिसमें कोओ झक नहीं । जब तक वे हमारे मुल्कर्मे 
हैँ तब तक हमें चैन नहीं पड़ सकता। “पराबीन सफ्नेंहु सुख नाहीं' थैसा 
देखनेमें आता है। अंग्रेज यहां हैं भिसलिबे हम कमजोर होते जा रहे हैं 
हमारा तेज चला गया है और हमारे छोग घवराये-से दीखते हैं। वे हमारे 


+ रा 


देवके लिये यम (काल ) जैसे हैं । अभुस यमको हमें किसी भी प्रयत्नस 
भगाना ही होगा। 

संपादक : आप अपने आवेशमें मेरा सारा कहना भूछ गये हैं। 
अंग्रेजोंको यहां छानेवाले हम हैं और वे हमारी बदौलत यहां रहते हैं। 


आप यह कैसे भूल जाते हूँ कि हमने अनका सुधार अपनाया है जिसलिओं 
थे यहां रह सकते हैं? आप अुनसे जो नफरत करते हैं वह नफरत आपको 
अनके सुघारसे करनी चाहिये । फिर भी यह मान लें कि हम लड़कर अन्हें 
निकालना चाहते हैँ। तो यह कैसे हो सकेगा ? 

पाठक : जैसे जिटलीने किया वैसे | मेजिनी और गैरीवाल्डीनें जो किया 
वह तो हम भी कर सकते हैं । वे महावीर थे जिस बातसे क्या आप 
लअिनकार कर सकेंगे ? 
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संपादक : आपने जिटलीका बुदाहरण ठीक दिया। मैजिनी महात्मा 
था। गैरीवाल्डी बड़ा योद्धा था। वे दोनों पूजनीय थे। आुनसे हम बहुत 
सीख सकते हैं। फिर भी बिटछीकी दक्वा और हिन्दुस्तानकी दशामें फरक 
ह। 

पहले तो मैजिनी और गैरीवाल्डीके वीचका भेद जानने लायक हैं। 
'मैजिनीके अरमान अलहूग थे। मैजिनी जैसा सोचता था वैसा लिटलीमें नहीं 
छुआ | मैजिनीने मनुप्य-जातिके फर्जके वारेमें लिखते हुओं यह वताबा है 
कि हरभेकको स्वराज्य भोगना चाहिये। यह वात तो आुसके लिये सपने जैसी 
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रही। गैरीवाल्डी और मैजिनीके बीच मतभेद हो गया था, यह हमें याद 
रखना चाहिये। जिसके सिवा, गैरीवाल्डोने हर अिटालियनके हाथमें हथियार 
दिये और हर थजिटालियनने हथियार लिये । 

जअिटली और आस्ट्रियाके वीच सुधार (सम्यता) का भेद नहीं था। 
वे तो 'चचेरे भाओ” माने जायंगे। “जैसेको तैसा” वाली बात जिटलीकी 
थी। जिटलीको परदेशी (आस्ट्रियाके) जूओेसे छुड़ानेका मोह गैरीबाल्डीको 
था। जिसके लिओ असने कावूरके मारफत जो साजिशों कीं, वे असकी शूर- 
ताको वट्टा लगानेवाली हैं । 

और अंतमें नतीजा क्या निकला ? जिटलीमें अिटालियन राज करते 
हैं अिसलिओे जिटलीकी प्रजा सुखी है, जैसा अगर आप मानते हों तो मैं 
आपसे कहुंगा कि आप अंधेरेमें भटकते हैं। मैजिनीने साफ साफ वत्ताया 
है कि अिटली आजाद नहीं हुआ है। विक्टर अिमेन्युअलने अिटलीका ओक 
अर्थ किया, मैजिनीने दूसरा । भिमेन्युअल, कावूर और गैरीबाल्डीके विचारसे 
झिटलीका अर्थ था अिमेन्युअल या अिटलीका राजा और असके हुजूरी। 
मैजिनीके विचारसे अिटलीका आर्थ था जअिटलीके लोग --अुसके किसान। 
अिमेन्युअल वगैरा तो आनके (प्रजाके) नौकर थे। मैजिनीका जिटली अब 
भी गृलाम है। दो राजाओंके बीच शतरंजकी वाजी हूंगी थी; अिटलीकी 
प्रजा तो सिर्फ प्यादा थी और है। जिटलीके मजदूर अब भी दुःखी हैं। 
अिटलीके मजदूरोंकी दाद-फरियाद नहीं सुनी जाती, जिसलिओे वे लोग खून 
करते हैँ, विरोध करते हैं, सिर फोड़ते हैं और वहां वछूवा होनेका डर आज 
भी वना हुआ है। आस्ट्रियाके जानेसे अिटलीको क्या छाभ हुआ ? जिन 
सुधारोंके लिओ जंग मचा वे सुधार हुओ नहीं, प्रजाकी हालत सुधरी नहीं । 

हिन्दुस्तानकी असी दशा करनेका तो आपका जिरादा नहीं ही होगा। 
मैं जानता हूं कि आपका विचार हिन्दुस्तातके करोड़ों लोगोंको सुखी करनेका 
होगा, यह नहीं होगा कि आप या मैं राजसत्ता ले लूं। अगर जैसा है तो 
हमें अक ही विचार करना चाहिये। वह यह कि प्रजा स्वतंत्र कैसे हो। 

आप कबूल करेंगे कि कुछ देशी रियासतोंमें प्रजा कुचछी जाती है। 
वहांके शासक नीचतासे लोगोंको कुचलते हैं। अुनका जुल्म अंग्रेजोंके जुल्मसे 
भी ज्यादा है। अऔसा जुल्म अगर आप हिन्दुस्तानमें चाहते हों तो हमारी 
पटरी कभी नहीं बँठेगी। 

मेरा स्वदेशाभिमान मुझे यह नहीं सिखाता कि देशी राजाओंके मात- 
हत जिस तरह प्रजा कुचली जाती है अुसी तरह असे कुचलने दिया जाय। 
मुझमें वल होगा तो मैं देशी राजाओंके जुल्मके खिलाफ और अंग्रेजी जुल्मके 
खिलाफ जूझूंगा। 


कक 
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स्वदेशाभिमानका अर्थ में देशझका हित समझता हं । अगर देशका हित 
अंग्रेजोंकि हाथों होता हो तो में आज अंग्रेजोंको झककर नमस्कार करूंगा। 
अगर कोओ अंग्रेज कहे कि देशको आजाद करना चाहिये, जुल्मके खिलाफ 
होना चाहिये और छोगोंकी सेवा करनी चाहिये, तो भरुस॒ अंग्रेजकों में हिन्दी 
मानकर आसका स्वागत करूंगा । 

फिर अिटलीकी तरह हिन्दको हथियार मिलें तव वह लड़ सकता 
है; पर जिस महाभारत (बहुत बड़े) कामका तो, मालूम होता है, आपने 
विचार ही नहीं किया है। अंग्रेज गोला-वारूदसे पुरी तरह लैस हैं, बिससे 
कुछ डर नहीं लूगता। लेकिन जसा तो दीखता है कि अनके हृथ्रियारोंसे 
अुन्हींके खिलाफ लड़ना हो तो हिन्दको हथियारबंद करना ही होगा। अगर 
जैसा हो सकता हो तो जिसमें कितने साल छंगरेंगे? और तमाम हिन्दियोंको 
हथियारबंद करना तो हिन्दको यूरोप-सा वनाने जैसा होगा। भैसा अगर 
हुआ तो आज यूरोपके जो बेहाल हैं वैसे ही हिंदके भी होंगे। थोड़ेमें हिन्दको 
यूरोपका सुधार अपनाना होगा। शैसा ही होनेवाला हो तो अच्छी वात 

यह होगी कि जो अंग्रेज भुस सुधारमें कुशल हैं अन्हींको हम यहां रहने 

दें। भुनसे थोड़ा-बहुत झगड़कर हम कुछ हक पायेंगे, कुछ नहीं पायेंगे और 
अपने दिन गुजारेंगे । 

लेकिन वात तो यह है कि हिन्दकी प्रजा कभी हथियार नहीं भ्रुठायेगी; 
न आठाये यह ठीक ही है। 

पाठक: आप तो बहुत आगे बढ़ गये। सबके हथियारबंद होनेकी 
जरूरत नहीं। हम पहले तो कुछ खून करके आतंक फैलायेंगे। फिर जो 
थोड़े छोग हथियारबंद तैयार होंगे वे खुल्लमखुल्ला लड़ेंगे। बुसमें पहले तो 
बीस पचीस लाख हिन्दी मरेंगे सही। लेकिन आखिर हम देशको अंग्रेजोंसे 
जीत लेंगे। हम गुरीला (डाकुओं जैसी) लड़ागी लड़कर अंग्रेजोंको हरा देंगे। 

संपादक : आपका खयाल हिन्दकी पवित्र भूमिको राक्षसी बनानेका 
लगता है। खून करके हिन्दको छुड़ायेंगे, जैसा विचार करते हुओ आपको 
त्रास क्‍यों नहीं होता? खून तो हमें अपना करना चाहिये। क्योंकि हम 
नामर्द वन गये हैं जिसलिओे हम खूनका विचार करते हैँ। जैसा करके 
आप , किसको आजाद करेंगे ? हिन्दकी प्रजा जैसा कभी नहीं चाहती। हम 
जैसे लोग ही, जिन्होंने अधम सुधाररूपी भांग पी है, नशेमें अैसा विचार 
करते हैं। खून करके जो लोग राज्य करेंगे वे प्रजाको सुखी नहीं बना 
सकेंगे । धींगराने' जो खून किया, जो खून हिन्दुस्तानमें हुओ हैं, अुनसे देशको 

१. पंजावी युवक मदनलाल धींगराने जुलाओ १९०९ में लंदनमें कर्नल सर 
कर्जन वाअिलीको गोलीका निशाना वनाया था। असे फांसीकी सजा मिली थी । 
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फायदा हुआ है जैसा अगर कोओ मानता हो तो वह बड़ी भूल करता है। 
धींगराको में देशाभिमानी मानता हूं, लेकिन असका देशप्रेम पागल था। 
असने अपने शरीरका वलिदान गलत तरीकेसे दिया। अुससे अंतमें तो देशको 
नुकसान ही होनेवाला है। 

पाठक : लेकिन आपको जितना तो कबूल करना ही होगा कि अंग्रेज 
जिस खूनसे डर गये हैं, और छॉर्ड मॉल्लेने जो कुछ दिया है वह जैसे डरसे 
ही दिया है। 

संपादक : अंग्रेज डरपोक प्रजा हैं, और बहादुर भी हैं। गोला-बारूदका 
असर आन पर तुरंत होता है यह में मानता हूं। संभव है छॉर्ड मॉलेने जो 
दिया वह डरसे दिया हो। लेकिन डरसे मिली हुओ चीज जब तक डर 
बना रहता है तभी तक टिक सकती है। 


हिन्द स्वराज्य, प्रक० १५; पूृ० ५१-प४ 


१० 
हिसा या अुद्योगीकरणसे स्व॒राज्य प्राप्त नहीं होगा 


[ गांधीजी द्वारा रस्किनके 'अन्टु दिस लास्ट के आधार पर लिखित 
* सर्वोदिय ' * के अंतिम प्रकरण सारांश 'से। | 


रस्किनने अपने बंधुओं -- अंग्रेजों --- के लिभे जो लिखा, वह अगर 
अंग्रेजोंको अंक दरजा लागू होता हो तो हिन्दियोंको हजार दरजा लागू होता 
है। हिन्दुस्तानमें नये विचार फैल रहे हैँ। आजकलके पश्चिमी शिक्षा पाये 
हुओ जवानोंमें जोश आया है वह तो ठीक है। लेकिन जोशका अगर अच्छा 
अपयोग किया जाय तो अच्छा परिणाम आता है और गरूत अपयोग किया 
जाय तो बुरा परिणाम ही आनेवाला है। स्वराज्य ” पाना चाहिये, जैसी 
अंक ओरसे आवाज अठती है। विकायतकी तरह कारखाने खोलकर झटपट 
पैसा जमा करना चाहिये, भैसी आवाज दूसरी ओरसे शुठ्ती है। 

स्वराज्यका अर्थ हम शायद ही समझते होंगे। नातालमें स्वराज्य है। 
फिर भी हम कहना चाहते हैं कि अगर नातालके जैसा हम करना चाहते 
हों तो वह स्व॒राज्य नरक-राज्यके बराबर होगा। वे (गोरे) काफिरों को 
कुचलते हैं, हिंदियोंको मिटाते हैं। स्वार्थ्में अंधे होकर स्वार्थ-राज्य भोगते 


* नवजीवन ट्रस्ट, अहमदाबाद-१४, द्वारा प्रकाशित । 
१. अफ्रीकाके आदिवासी; हबशी। 
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कई च 
हैं। अगर काफिर और हिंदी नातालमें से चले जायें, तो वे आपसमें लड़कर 
खतम हो जायेंगे। 

तो क्या ट्रांसवालके जैसा स्वराज्य हम लेंगे? जनरल स्मद्स आुसके 
बगुआकबोंमें से अेक हैं। वे अपने लिखित या जवानी दिये हुओ वचन निमाते 
नहीं हैं। कहते हैँ कुछ, करते हैं कुछ। अंग्रेज भुनसे परेशान हो गये हैं। 
पैसा वचानेके बहाने अंग्रेज सिपाहियोंकी रोजी छीन ली जाती है और 
आअनकी जगह डचोंको रखते हैं। हम नहीं मानते कि जिसमें से अंतर्में डच 
भी सुखी होंगे। जिनकी निगाह स्वार्थ पर ही है वे परायी प्रजाको छूटकर 
अपनी प्रजाको लूटनेके लिमे भी आसानीसे तैयार हो जायेंगे। 

दुनियाके चारों ओर नजर डालनेसे हम देख सकेंगे कि स्वराज्यके 
नामसे पहचाना जानेवाला राज्य प्रजाकी खुशहाली या सुखके लिखे काफी 
नहीं है। ओके आसान मिसाल लेनेसे यह वात झट समझमें भा जायगी। 
लुटेरोंकी टोलीमें अगर स्वराज्य हो तो अुसका क्या परिणाम आयेगा, यह 
सव समझ सकते हैं। अुन पर तो जो लुटेरे न हों अओन्हींका अगर काबू हो 
तो वे अंत सुखी होंगे। अमरीका, फ्रांस, बिग्लैंड ये सव बड़े राज्य हैं। 
लेकिन वे सचमुच सुखी हैं जैसा माननेका कोओ कारण नहीं है। 

स्वराज्य ” का सच्चा वर्थ है अपनेको कावूर्में रखना जानना। जैसा 
तो वह आदमी कर सकता है, जो खुद नीतिका पालन करता है; किसीको 
ठगता नहीं है; सत्यको छोड़ता नहीं है; अपने मां-बाप, अपनी पत्नी, अपने 
बच्चे, अपने नौकर, अपने पड़ोसी, सबके प्रति अपना फर्ज अदा करता है। 
असा आदमी किसी भी देशमें अपना स्वराज्य भोगता है। जिस प्रजामें जैसे 
वहुतसे लोग हों वहां सहज रूपमें ही स्वराज्य है। 

ओेक प्रजा दूसरी पर राज्य करे यह आम तौर पर गलत है। अंग्रेज 
हम पर राज्य करते हैं यह विपरीत वात है, लेकिन अगर अंग्रेज हिन्दुस्तान 
छोड़ जायें तो हिन्दियोंने कुछ कमाया असा माननेका कारण नहीं है। 

वे (यहां) राज्य करते हैं जिसका कारण हम ही हैं; वह कारण है 
हमारा आपसी वेमेल --हमारे घरकी फूट, हमारी अनीति और हमारा 
अज्ञान | ये तीन चीजें अगर दूर हो जायें तो अेक पत्ता भी हिलाये विना 
अंग्रेज हिन्दुस्तान छोड़कर चले जायेंगे; जितना ही नहीं हम सच्चा स्वराज्य 
भोगने लगेंगे। 

“ बमगोछा ” छोड़नेमें वहुतोंको मजा आता है। यह निरे अज्ञान और 
नासमझीकी निशानी है। अगर सब अंग्रेजोंको मार डालना मुमकिन हो, तो 
जो मारनेवाले हूँ वे ही हिन्दुस्तानके मालिक बन जायेंगे। जिसलिये हिन्दुस्तान 
तो अनाथ विधवा ही रहेगा। अंग्रेजों पर चलाये जानेवाले बमगोले अंग्रेजोंके 


आ-३ 
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चले जाने पर हिन्दियों पर गिरेंगे। फ्रांसके प्रजातंत्रके प्रेसिडेंटटोी मारनेवाला 
फ्रेंच ही था। अमरीकाके प्रेसिडेंट क्लीवरलैन्डको मारनेवाला अमेरिकन था। 
जिसलिओ जल्दीमें बिना सोचे-समझे पश्चिमकी प्रजाकी अंधी नकरू न करना 
ही हमारे छिओ ठीक है। 

जैसे पापकर्मसे -- अंग्रेजोंकी मारकर -- सच्चा स्वराज्य नहीं मिलेगा, 
वैसे हिन्दुस्तानमें बड़े कारखाने खोलनेसे भी नहीं मिलेगा। सोना-चांदी जमा 
होनेसे कुछ स्वराज्य नहीं मिल जायगा। यह बात रस्किनने अच्छी तरह 
साबित कर दी है। याद रखना चाहिये कि पश्चिमी सम्यताको अभी सौ 
ही साल हुओ हैं। सचमुच तो पचास ही साल मानने चाहिये। जितने समयमें 
तो पश्चिमकी प्रजा वर्णसंकर-सी मालूम होती है। हमारी प्रार्थना है कि जैसी 
यूरोपकी दशा है वैसी हिन्दुस्तानकी कभी न हो। यूरोपकी प्रजायें बेक- 
दूसरेकी ताकमें बैठी हैं। मात्र अपने गोला-बारूदकी तैयारीसे ही सब चुप 
बैठे हैं। जब किसी समय जवरदस्त आग भड़केगी तव यूरोप नरक नजर 
आयेगा। यूरोपका हरओक राज्य काले आदमीको अपना भक्ष्य समझ लेता 
है। जहां सिर्फ पैसेका ही छोम हो वहां दूसरा कुछ हो ही नहीं सकता। 
अन्हें अेक भी मुल्क अगर नजर आये तो जैसे कौओं मांसके टुकड़े पर टट 
पड़ते हैं वैसे अुस मुल्क पर वे टूट पड़ते हैं। यह अुनके कारखानोंके कारण 
होता है असा माननेके कुछ कारण हैं। 

अंतमें, हिन्दुस्तानको स्व॒राज्य मिले जैसी सब हिन्दियोंकी पुकार है 
और वह सही है। लेकिन स्वराज्य नीतिके रास्ते पर पाना है। वह सच्चा 
स्वराज्य होना चाहिये। और वह नाश करनेवाले तरीकोंसे या बड़े कारखानोंसे 
नहीं मिलेगा। अुद्योग चाहिये, लेकिन सही रास्तेसे चाहिये । हिन्दुस्तानकी भूमि 
ओेक समय सुवर्ण-भूमि मानी जाती थी, क्योंकि हिंदी लोग सुवर्ण-रूपसे थे। 
आज भूमि तो वही है, लेकिन लोग बदल गये हैं। जिसलिओे वह भूमि 
वीरान-सी हो गओ है। अुसको फिरसे सुवर्ण-भूमि वनानेके लिओे हमें खुद सद्गुणोंसे 
सुवर्ण बनना होगा। अुसका पारस (जिसे छुनेसे छोहा सोता बन जाता हैं 
वह) तो दो अक्षरोंमें रहा है और वह है सत्य ”। जिसलिओ अगर हरेक 
हिन्दी सत्य ' का ही आग्रह रखेगा, तो हिन्दुस्तानको घर बैठे स्व॒राज्य मिलेगा। 

| 


११ 
स्वराज्य पर कुछ विचार 


[गांवीजीने आजादीकी लछड़ाओमगें हिसाके अुपयोगका विरोध किया 
था। निम्नलिखित अआुद्धरण हमें वतलछाते हैं कि छड़ाआीके जरिये प्राप्त होनें- 
वाले स्वराज्यका अऑन्होंनें क्यों विरोब किया था: | 


१. यदि समस्यथाका समाधान तलवारके वल होना है, तो वह सिक्‍्खों 
या गुरखोंकी तलवारसे नहीं, वह तो अखिल भारतीय तलछवारसे होना चाहिये । 
यदि पशुवकृका झासन चलना हो तो भारतके छाखों छोगोंको युद्धकला 
सीखनी चाहिये; वर्ना अुन्हें हमेशाके छिज्रे अुसकी घरणमें रहना होगा जो 
तलवारसे घासन करता है, चाहे वह परदेणशी हो या स्वदेशी । लाखों छोग 
मूक पद्मुओंकी तरह रहनेवाले हैं। असहयोग आन्दोलन जनतामें आत्म-गौरव 
भर शक्तिका भान जाग्रत करनेका प्रयत्न है। यह तभी हो सकता है जब अुन्हें 
यह महसूस करा दिया जाये कि अन्हें पशुवछसे डरनेकी जरूरत नहीं है। 

यंग अिडिया, १०१२-२०; पूृ० ३ 


२. में कहता हूं कि क्रांतिकारी तरीका भारतमें सफल नहीं हो सकता। 
यदि खुल्लमखुल्ला लछड़ाओ संभव होती, तो मैं शायद मान लेता कि हम 
हिंसाके अुस पथ पर चलें जिस पर दूसरे देश चले हैं और कमसे कम आन 
गुणोंका ही विकास करें जिनका आअदय रणक्षेत्रमें दिखायी गबी बीरतासे 
होता है। पर युद्धकांडके द्वारा भारतके स्वराज्यकी प्राप्तिकों तो में, जहां 
तक नजर पहुंचती है वहां तक किसी भी समयमें असंभव मानता हूं। 
युद्धके द्वारा हमें चाहें अंग्रेजी शासनकी जगह दूसरा घासन मिल जाय, पर 
जिसे जनताकी दृष्टिसे स्वश्ञासन कहा जा सके असा स्वश्ासन नहीं मिल 
सकता । स्वराज्यकी तीर्थयात्रा बड़ी कठिन, वड़ी कप्टप्रद चढ़ाओ है। 
असके मानी हैं देहातियोंकी सेवा करनेके ही अुद्देश्यसे देहातोंमें प्रवेश 
करना दूसरे झब्दोंमें किसका अर्थ है राष्ट्रीय शिक्षा -- जनताकी शिक्षा । 
जिसका अर्थ है जनताके अंदर राष्ट्रीय चेतन्य और जागृति अत्पन्न करना। 
वह कोओ जादूगरके आमकी तरह अचानक नहीं टपक पढ़ेगा। बह तो 
वट-ृक्षकी तरह प्रायः बें-मालूम बढ़ेगा । खूनी क्रांति कभी यह चमत्कार 
नहीं दिखा सकती। 

हिन्दी नवजीवन, २१-५-२५; पृ० ३२७ 


३५ 


३६ आथिक और औद्योगिक जीवन 


[ यद्यपि गांधीजी भारतके लिओेे राजनीतिक सत्ताका हस्तांतरण अत्यन्त 
आवश्यक मानते थे, लेकिन वे जैसे निरे हस्तांतरणसे ही सन्तुष्ट नहीं होने- 
वाले थे। अपने स्वराज्यकी योजनामें वे जनताके सभी प्रकारके शोषणका 
अन्त चाहते थे।] 


३. फिर भी मेरा मन कहता है कि असलमें देखा जाय तो क्‍या यूरोप 
“- यद्यपि यूरोपको राजनीतिक स्वराज्य प्राप्त है --- और क्या भारत, दोनोंको 
जेक ही रोग है। केवल राजनीतिक सत्ताके अक हाथसे निकरूकर दुसरे 
हाथमें चले जानेसे मेरी महत्त्वाकांक्षाकों संतोष न होगा, हालांकि मैं भारतके 
राष्ट्रीय जीवनके लिये सत्ताका जिस प्रकार हस्तांतरित होना परम आवश्यक 
मानता हूं । यूरोपके छोग निःसन्देह राजनीतिक सत्ता तो रखते हैं पर स्वराज्य 
नहीं। ओअेशिया और अफ्रीकाके लोगोंको वे अपने आंशिक छाभके छिजे लूटते 
हैं और अुनका शासक-वर्ग ओुन्हें प्रजासत्ताके पवित्र नाम पर छूठता है। 
सो यदि जड़को देखें तो रोग वही दिखाओ देता है जो कि भारतवर्षको 
है। भिसलिओभे जिलाज भी वही काम दे सकेगा। 


हिन्दी नवजीवन, ३-९-२५; पृ० २० 


४. चह आम जनता है जिसे स्वराज्य प्राप्त करना है। यह न तो 
धनवानोींका भ्ेकमात्र कार्य है और न शिक्षित वर्गोका । दोनोंकोीं अपने स्वार्थोक्ो 
स्वराज्यकी किसी भी योजनामें विछीन कर देना चाहिये। 


यंग अडिया, २०-४-२१; पृ० १२४ 


५. में आपसे कह सकता हूं कि कांग्रेस लोगोंके किसी खास दलूकी 
नहीं है। वह तो सबकी है; छेकिन असका मुख्य रस अुन गरीब किसानोंकी 
रक्षा करनेमें होना चाहिये, जो हमारी जनसंख्याका बहुत बड़ा भाग हैं। 
जिसलिओ कांग्रेसको वास्तवमें गरीबोंका प्रतिनिधित्व करता चाहिये। लेकिन 
जिसका यह मतरूव नहीं कि और सब वर्गों -- मध्यम वर्यों, पूंजीपतियों या 
जमींदारोंके हितोंकी वह अपेक्षा करेगी। कांग्रेसका ओकमात्र लक्ष्य यह है कि 
भारतके अन्य सब वर्ग गरीव जनताके हितोंकी रक्षा करें और. अन्हें बढ़ायें । 


यंग जिडिया, १६-४-३१; पूृ० ७९ 
६. अिसलिओे में हमारा ध्येय आपके समक्ष रखूंगा। यह ध्येय है विदेशी 


जुअसे अुसके संपूर्ण अर्थोर्में मुकम्मिछ आजादी। और यह आजादी छाखों 
मृक लोगोंके लिगे होगी। जिसलिये प्रत्येक जैसे स्वार्थ पर, जो कि आुनके 


स्व॒राज्य पर कुछ विचार ३७ 


स्वार्थंक विपरीत है, फिरसे विचार होना चाहिये और यदि वह संोधनके 
योग्य न हो तो असे खतम हो जाना चाहिये। 


यंग अिडिया, १७-९-३१; पृ० २६३ 


[जो स्वराज्य गांधीजी चाहते थे वह कुछ लोगोंका ओेकाधिकार नहीं 
होगा । जिसके विपरीत वह श्रमिक जनताकी स्वेच्छापूर्ण अनुमतिके व्यांपक 
आधार पर स्थापित होगा, जो जनता सत्ताका नियमन और नियंत्रण करनेकी 
क्षमता प्राप्त करेगी। | 


७ ज्यस मेरा मतरहूव भारतके लोगोंकी स्वीकृतिसे होनेवाले 
शासनसे है। वह स्वीकृति वालिग आवादीकी बड़ीसे वड़ी संख्या द्वारा निश्चित 
होनी चाहिये और असमें देशमें पैदा हुओ या वाहरसे आकर बसे हुओ वे सव 
स्त्री-पुरुय शामिल होने चाहिये, जिन्होंने शरीर-श्रम द्वारा राज्यकी सेवामें भाग 
लिया हो और अपना नाम मतदाताओंकी सूचीमें लिखवानेका कप्ट आठाया 
हो। . . - में यह दिखा देनेकी आशा रखता हूं कि स्वराज्य चंद आदमियोंके 
सत्ता प्राप्त करनेसे नहीं आयेगा, परन्तु सत्ताका दुरुपयोग होने पर सबरमें 
असका मुकाबला करनेकी क्षमता अत्पन्न होनेसे आयेगा। दूसरे शब्दोंमें स्वराज्य 
जनसाधारणको सत्ताका नियमन और नियंत्रण करनेकी आअनकी द्ाक्तिका भान 
करानेसे प्राप्त होगा । ०) 

यंग अिडिया, २९-१-/२५; पृ० ४०-४१ 
[ वास्तवमें गांवीजीका अन्तिम राजनीतिक ध्येय अराजकतावाद था | ] 


८. स्वशासनका अर्थ है सरकारी नियंत्रणसे स्वतंत्र होनेका सतत 
प्रयत्न, फिर सरकार विदेशी हो चाहे राष्ट्रीय। स्वराज्य सरकार भेक हास्या- 
स्पद चीज बन जायगी, अगर जीवनकी हर छोटी वातके नियमनके लि 
लोग अुसके मुंहकी तरफ देखने लगें। 


यंग अिडिया, ६-८-/२५; पृ० २७६ का है, 


९. मेरी दृष्टिमें राजनीतिक सत्ता कोओ साध्य नहीं है, एर्दि ना 
प्रत्येक विभागमें लोगोंके लिओे अपनी हालत सुधार सकनेक ही हूं। 
है। राजनीतिक सत्ताका अर्थ है राष्ट्रीय प्रतिनिधियों द्वार" हेय ने के 
नियमन करनेकी शक्ति । अगर राष्ट्रीय जीवन जितना .+ "जा वननका 
वह स्वयं आत्म-नियमन कर छे, तो किसी प्रतिनिधित्व: विस तरह जिसमें 
जाती | अूस समय ज्ञानपूर्ण अराजकताकी स्थिति कक जिराज्य ह्‌। 
हरथेक अपना राजा होता है। वह जिस ढंगसे राजा और प्रजा दोनोंकी 


अपने पड़ोसियोंके लिजे कभी वाघा नहीं वन्ताज लूटनेवाले गौर लुटनेवाले 
गये हैं। दोनोंमें से अेककी भी 


रे८ आर्थिक और ओद्योगिक .जीवन 


कोओ राजनीतिक सत्ता नहीं होती, क्योंकि कोओं राज्य नहीं होता। 
परन्तु जीवनमे आदर्शंकी पूरी सिद्धि कभी नहीं होती | जिसलिमे थोरोने कहा 
है कि जो सबसे कम शासन करे वही अत्तम सरकार है। 

यंग अिडिया, २-७- ३१; पृ० १६२ 


श्२ 
मेरी कल्पनाके स्वराज्यमें राजा और रंकका स्थान 


विलेपारलेमें (वम्वओ) कार्यकर्ताओंकी जो सभा हुओ थी, असमें यह 
सवाल पूछा गया था: 

“ आप कहा करते हैँ कि आपकी कल्पनाका स्वराज्य राजा और 
रंक दोनोंकों न्याय देगा, दोनोंकी रक्षा करेगा और दोनोंके हितोंका 
ध्यात रखेगा। क्या यह बात परस्पर विरोधी नहीं है? आज मजदूर 
और मालिक, धनवान और असके नौकर, ब्राह्मण और भंगी, अमीर 
और गरीब --जिन दोके बीच जहां देखिये वहां वर्ग-संघर्प चल रहा 
है। 'है' और “नहीं का झगड़ा अनादि कालसे चला आता मालूम 
होता है। जैसा लगता है कि दूसरेको दुःखी बनाये विना मनुष्य खुद 
सुखी हो ही नहीं सकता। यह कुदरतका ही नियम मालूम होता है। 
आप कुदरतके अस नियमकों बदलने पर तुले हुओ हैं। यह हवामें 
तलवार चलाने जैसा नहीं लगता ? ” 
सवाल अच्छा है और बहुतसे लोगोंके मनमें अुठता होगा। जिस पर 

पर विचार करें। 
नहीं अगर कभी जिस दुनियामें रामराज्य जैसी कोओ चीज थी, तो आुसकी 
नहीं . आज भी संभव होनी चाहिये । मेरा विश्वास है कि रामराज्य 
रक्षा के थ्ात्ती पंच; पंच यानी परमेइवर। पंच यानी लोकमत । जब 
मिसलिओ ५,टी नहीं होता तब वह शुद्ध होता है। लोकमत पर रचा 
जिसका यह *स्ती जगहके लिजे रामराज्य है। जैसा तंत्र हम आज भी 
जमींदारोंके हित 5- | कुछ जमींदार आज सादेपनमें अपनी रैयतसे भी 
भारतके अन्य सब ६. असमें ओतप्रोत हो जानेकी कोशिश करते हैं। यह 
यंग जिडिया, १६-जा लोग अपनी प्रजाकों लूटने और चूसनेवाले ही 
) अच्छे बरे दोनों तरहके लोग देखे हैं। सारे 
६. अिसलिजे में हमा-+ होते। यह सच है कि गरीबोंके मित्र या 


जुअेसे आसके संपूर्ण अ्थोर्मे मु-हुतसे धनवान मैंने नहीं देखे। मैं यह भी 
मृक लोगोंके लिये होगी । जिसे 


मेरी कल्पनाके स्वराज्यमें राजा और रंकका स्थान ट्ट 


स्वीकार करता हूं कि जिन्हें मैंने देखा है अुनमें सुधारकी गूंजाबिय है। 
में जिसे राक्षसी तंत्र कहता हूं अृसमें मुझे यह अनुभव हुआ है। तब हंकामें 
अगर विभीपण ही ओक अपवाद हो, तो जिसमें अचरज कैसा ? जहां ओेक 
भा है वहां अनेककी आद्या जरूर रखी जा सकती हैं। जब अपवाद बढ़ 


2. 


जाते हैँ, तव वे नियमका रूप ले लेते हैं। यह तो मैंने जो संभव है अुसकी 
बाव कही। अआितनेस पूछनेवाले भाजीको सन्तोप नहीं हो सकता। 

संभवको अस्तित्वमें छानेकी कोधिशय सत्याग्रह है। सत्य बानी न्याव। 
न्यायी तंत्रका मतरूव है सत्ययुग या स्वराज्य, धर्मराज्य, रामराज्य, छोकराज्य । 
बैसे तंत्रमें राजा प्रजाका रक्षक होता है, मित्र होता है। अुसके जीवन और 
प्रजाके गरीवसे गरीब आदमीके जीवनके वीच आजका जमीन आसमानका 
फर्क नहीं होगा। राजाके महर और प्रजाकी झोपड़ीके वीच आुचित साम्य 
होगा। दोनोंकी जरूरतोंके बीच अगर कोओ फर्क होगा तो मामूली ही 
होगा। दोनोंकों झुद्ध हवा और पानी मिलेगा | प्रजाकों जरूरी खुराक 
मिलेगी । राजा अपने भोजनमें से छप्पन भोगका त्याग करके सिर्फ छह 
भोगसे ही संतोप मानेंगा। गरीव छोंग अगर लकड़ी या मिट्टीके वरतनोंसे 
अपना काम चलायें, तो राजा भले तांवे-मीतलके वस्तन थिस्तेमाल करे। 
सोने-चांदीके बरतन शिस्तेमाल करनेका छोम रखनेवाले राजा प्रजाकों 
टूटनेवाले ही होने चाहिये। गरीबकों पहनने-ओढ़नेके जरूरी कपड़े मिलने 
चाहिये। राजा भल्ते ज्यादा कपड़े रखें; लेकिन असके कपड़ों और गरीबोंके 
. कपड़ोंके वीचका भेद आर्प्या और द्वेप पैदा करानेवाला नहीं होना चाहिये। 
राजाके और रंकके बच्चे ओअक ही प्राथमिक शाह्ामें पढ़ेंगे। राजा अपनेको 
प्रजाका आश्रयदाता नहीं मानेगा। अगर वह प्रजाकी सेवा करेगा, तो अुसे 
प्रजा पर किया हुआ आपकार नहीं मानेगा । कर्तव्य-पालनमें अुपकारको 
कोभी जगह नहीं है। प्रजाकी सेवा करना राजाका धर्म है। 

जिस प्रकार राजाका धर्म प्रजाका रक्षक और मित्र बनकर रहनेका है, 
कसी प्रकार रंकका धर्म राजाका टेप न करनेका है। गरीवकों यह जानना 
चाहिये कि अुसकी गरीबी बहुत हद तक असके अपने दोपषोंके कारण ही है। 
गरीब अपनी हालत सुधारनेकी कोशिद्य तो करे, लेकिन राजासे टेप न करे, 
अुसका नाश न चाहे। वह राजाका सुधार ही चाहे। गरीब राजा बननेकी 
भिच्छा न रखे; अपनी जरूरतें पूरी करके सन्तुप्ट रहे। जिस ॒ः 
दोनों ओअक-दूसरेकी मदद करते रहें वही मेरी कल्पनाका स्वराज्य हूँ। 

मेरी रायमें जिस स्वराज्यको पानेंके लिओ राजा और प्रजा दोनोंकी 
दिक्षामें महत्त्वका परिवर्तत करना जरूरी है। आज लूटनेवाले और लुटनवाल 
दोनों अंबेरेमें भटक । वे रास्ता भूल गये हैं। दोनोंमें से अककी भी 
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हालत सहन करने लछायक नहीं है। लेकिन राजाओं और धतनिकोंके गले यह बात 
जल्दी आुतरेगी नहीं । लेकिन अकके गले आतर जाय, तो दूसरेके गले अपने- 
आप अआतर जायगी, जिस नीतिके मुताबिक मैंने रंक या गरीबकी सेवा पसन्द 
की है। हर कोओ राजा नहीं हो सकता, लेकिन हर कोओ सबसें तो समा 
सकता है। अगर गरीब अपने हकों और फर्जोको समझ ले, तो आज हमें 
स्वराज्य मिल सकता हैं। यह भान सत्याग्रहके जरिये जितनी तेजीसे हो 
सकता है, अुतनी तेजीसे दूसरे किसी तरीकेसे नहीं हो सकता । जिसका हमने 
पिछले १२ महीनोंमें प्रत्यक्ष अनुभव कर लिया है। जिस सत्याग्रहमें जितनी 
गंदगी घुस गयी थी, अुस ह॒द तक हमारी स्वराज्य-प्राप्तिमें वाधा पड़ी । 

सत्याग्रह छोकशिक्षा और छोक-जागृतिका सबसे बड़ा साधन है। 
सत्याग्रहका दूसरा अर्थ आत्मशुद्धि है। राजवर्गके सामने हम सिर्फ आत्म- 
शुद्धिकी बात ही कर सकते हैं। अुस पर जिसका असर पड़नेमें थोड़ा समय 
लगेगा। गरीब वर्ग तो हमेशा रहतुमाओकी खोजमें ही रहता है; भूसे 
अपने दुखोंका ज्ञान है, पर अुन्हें दूर करनेवाले अपायका नहीं। शिसलिजरे जो 
भी अन्हें भपाय बतानेवाल्ा मिल्ल जाता है, अुसीका आुपाय वे आजमाते 
हैं। जैसी हालतमें अगर कोओ सच्चे सेवक अन्हें मिल जाते हैं, तो वे अन्हें 
छोड़ते नहीं और आुनका अपाय स्वीकार करते हैं। जिसलिजे ओक दृष्टिसे 
गरीब वर्ग जिज्ञासु कहा जायेगा। स्वराज्य भी अुसीके मारफत मिल सकता 
है। वह अपनी शक्तिकों पहचाने और पहचानते हुओ भी मर्यादामें रहकर 
ही भुसका भुपयोग करे जितना हो जाय, तो मेरी कल्पनाका स्व॒राज्य आया 
समझिये । जब जनता असी शक्ति पा लेगी, तब वह विदेशी या देशी 
सरकार दोनोंका सफलतासे भुकावछा कर सकेगी। 

जिसलिओ कार्यकर्ताओंका धर्म सिफे लोकसेवा ही है। लछोकसेवा सत्य 
और अहिसाके रास्तेसे ही हो सकती है। अंसमें जितनी गंदगी घुसेगी 
भुतनी लोक-प्रगति रुकेगी। 

जिसी बीच अगर राजवर्ग और धतिक-वर्ग जमानेके तकाजेको पहचानें, 
तो वे अपने पास रहे घन और धनोपार्जवकी झवितका मालिकाना हक 
छोड़कर अभुनके रक्षक या ट्रस्टी बन जायेंगे, और चूंकि रक्षकको भी अपनी 
जीविका कमानेका हक है जिसलिओ वे आस धनका मर्यादित और जरूरी 
अपयोग ही करेंगे। अगर वे जैसा नहीं करेंगे, तो राजा और प्रजा तथा 
अमीर और गरीबके वीचका जहरीला संघर्ष चला ही करेगा। सत्याग्रह 
जिस जहरको रोक सकेगा, अैसी आशासे मेरे जैसे लोग अुस शस्त्रको 
अपना सब कुछ अर्पण कर चुके हैं। 

हरिजनसेवक, ३०-१०-४९; पृ० ३०८-९ 


श्३ 
मजदूरोंका गणराज्य 
[ साप्ताहिक पत्र से ।] 

लालकुर्तीवालोंके थोड़ेसे प्रतिनिधियोंका अंक शिप्ट-मंडल गांवीजीसे 
मिला और अआुसने ओआुससे दिल खोलकर लम्बी बातचीत की। आन लोगोंने 
समझाया कि . आपको कोओ थणारीरिक हानि पहुंचानेका हमारा हरगिज 
जिरादा नहीं था; आपकी जान और लन्दुश्स्ती हमें अुतनी ही प्यारी है 
जित्तनी और किसीको। और व्यक्तिगत आतंकवाद हमारा धर्म नहीं है। 
हां, अस्थायी संधिके*ं अपने विरोव पर वे अटल थे। अुनका विश्वास 
है कि अुससे भारतवर्पमें मजदूरों और किसानोंके स्वतंत्र गणराज्यका अुनका 
ध्येय प्राप्त करनेमें कोओ सहायता नहीं मिल्ल सकती | गांधीजीने अुन्हें अुमड़ते 
हुओ प्रेमसे कहा, “ लेकिन मेरे प्यारे नौजवानों, विहारमें जाकर देखो तो 
तुम्हें पता चलेगा कि वहां मजदूरों और किसानोंका गणराज्य काम कर 
रहा है। जहां दस वर्ष पहले भय और गुलामी थी, वहां आज साहस, 
वीरता और अन्यायका विरोध नजर आ रहा है। यदि तुम पूंजीको नेस्तनावूद 
करना चाहते हो या बनवानों या पूंजीपतियोंकों मिटा देना चाहते हो, तो 
जिसमें तुम्हें कभी सफलता नहीं मिलेगी। तुम्हें करना यह चाहिये कि 
पूंजीपतियोंको मजदूरोंकी ताकतका प्रत्यक्ष प्रमाण दिखा दो। फिर वे आन 
लोगोंके लिओे, जो अुनके खातिर घोर परिश्रम करते हैं, संरक्षक बनना 
मंजूर कर लेंगे। में मजदूरों और किसानोंके लिय्रे जिससे अधिक कुछ नहीं 
चाहता कि अन्हें खाने, रहनें और पहननेको काफी मिल जाय और वे 
स्वाभिमानी मनुष्योंकी तरह साधारण आरामसे रह सकें। यह स्थिति पैदा 
हो जानेके वाद अआनमें से अुमदा दिमागवाले जरूर औरोंकी अपेक्षा अधिक 
घन कमायेंगे। परन्तु में तुम्हें वता चुका हूं कि मैं क्‍या चाहता हूं। में 
चाहता हूँ कि धनवान अपने धनकों गरीबोंकी धरोहर समझें या अपनेको 
अनकी सेवामें अपित कर दें। क्‍या तुम्हें मालूम है कि मैंने टॉल्स्टॉय फार्मकी 
स्थापना की, तव अपनी तमाम जायदाद छोड़ दी थी? रस्किनकी “ अन्दु 
दिस लास्ट! पुस्तकने मुझे प्रेरणा दी थी और मैंने भुसीके ढंग पर अपने 
फार्मकी स्थापना की थी। अब तुम स्वीकार करोगे कि ओक तरहसे में तुम्हारे 
किसानों और मजदूरोंके गणराज्यका “संस्थापक सदस्य ' हूं। और तुम किस 


+ १९३१ में हुआ गांधी-जिविन समझौता । 
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चीजको अधिक मूल्यवान समझते हो -- घनको या श्रमको ? मान छो कि तुम 
सहाराके रेगिस्तानमें फंस गये और तुम्हारे पास गाड़ियों रुपया-पैसा है। 
वह तुम्हारे क्‍या काम आयेगा ? परंतु यदि तुम श्रम कर सकते हो, तो 
तुम्हें भूखे रहनेकी जरूरत नहीं होगी । तो फिर घनको श्रमसे अधिक अच्छा 
कैसे समझा जाये ? अहमदाबाद जाकर बहांके मजदूर-संघको आंखोंसे देखो 
कि वह कैसा काम कर रहा है; तब तुम्हें पता चलेगा कि वे अपना खुदका 
गणराज्य स्थापित करनेकी कैसी कोशिश कर रहे हैं। 
यंग शिडिया, २-४-३१; पृ० ५८-५९ 


१ है. 
समाजवादी कौन ? 


समाजवाद ओक सुन्दर शब्द है और जहां तक मुझे मालूम है, समाज- 
वादमें समाजके सब सदस्य वरावर होते हैं--त कोओ नीचा होता है, 
न कोओ अंचा। किसी व्यक्तिके शरीरमें सिर सबसे अपर होनेके कारण 
अंचा नहीं होता और न पैरके तलूवे जमीनको छुनेके कारण नीचे होते हैं। 
जैसे व्यक्तिके शरीरके सव अंग वरावर होते हैं, वेसे ही समाजरूपी शरीरके 
सारे अंग भी वरावर होते हैं। यही समाजवाद है। ेल्‍ 

अुसमें राजा और प्रजा, अमीर और गरीब, मालिक और मजदूर 
सब ओक स्तर पर होते हैं। धर्मकी भाषामें कहें तो समाजवादमें हत या 
भेदभाव नहीं होता। सर्वत्र अेकता, अद्वतका प्रभुत्व होता है। संसार भरके 
समाजको देखें ती द्वैत या अनेकताके सिवा कुछ नहीं दिखाओ देता। ओेकता 
या अद्वैतका नाम-निशान नहीं दिखाओ देंता। यह आदमी अंचा है, वह 
नीचा है, यह हिन्दू है, वह मुसलमान है, तीसरा जिसाओी है, चौथा पारसी 
है, पांचवां सिक्‍्ख है और छठा यहूदी है। जिनमें भी बहुतसी आप-जातियां 
हैँ। मेरी कल्पनाकी ओकता या अद्वैतवादमें सब ओेक हो जाते हैं; ओकतामें 
समा जाते हैं। 

जिस अवस्था तक पहुंचनेके लिओे हम भेक-दूसरेकी तरफ देखते नहीं 
रह सकते । जब तक सारे लोग समाजवादी त बन जायें तब तक हम कोओ 
हलचल न करें, अपने जीवनमें कोओ फेरफार न करके भाषण देते रहें 
और बाज पक्षीकी तरह जहां शिकार मिरू जाय वहां अुस पर झपट पड़ें 
-- यह समाजवाद नहीं है। समाजवाद जैसी शानदार चीज झपट्टा मारनेसे 
हमसे दूर ही जानेवाली है। 


समाजवादी कौन ? ३ 


समाजवाद पहले समाजवादीसे थुरू होता है। बगर जैसा बेक भी 
समाजवादी हो तो आप आस पर चून्य बढ़ा सकते हैं। पहले घून्यसे क्षुसक्ी 
ताकत दस गुती हो जायगी | आुसके वाद हरेक बून्यका बर्थ पिछली मंख्यासे 
दस गुना होगा। परन्तु यदि आरंभ करनेवाला स्वयं ही शून्य हो, दूसरे 
बब्दोंमें कोओ भी आरंभ नहीं करे, तो कितने ही थून्योंके बढ़ जाने पर 
भी परिणाम घून्य ही होगा। चून्योंके छिखनेमें जितना समय बौर कागज 
खर्न होगा वह भी व्यर्थ ही जायेगा। 

यह समाजवाद स्फटिककी तरह शुद्ध है। जिसलिजे जिसे सिद्ध करनेके 
साधन भी शुद्ध होने ही चाहिये। अशुद्ध सावनोंसे प्राप्त होनेवाला साथ्य भी 
अशुद्ध ही होता है। जिसलिओं राजाका सिर काट डालनेसे राजा और प्रजा 
वरावर नहीं हो जायेंगे । और न मालिकका सिर काटनेसे मालिक और मजदूर 
वरावर हो जायेंगे । हम असत्यसे सत्यको प्राप्त नहीं कर सकते | सत्यमय आचरण 
हारा ही सत्यको प्राप्त किया जा सकता है। क्‍या अहिसा और सत्य दो 
चीजें हैं? हरगिज नहीं । अहिसा सत्यमें और सत्य अहिसामें छिपा हुआ है। 
भिसीलिओ मैंने कहा है कि वे अक ही सिक्‍केके दो पहल हैँ। वे भ्रेक-दूसरेसे 
अभिन्न हैं! सिक्करेकों किसी भी तरफसे पढ़ लछीजिये। केवल पढ़नेमें ही फर्क 
है --- अक तरफ अहिंसा है, दूसरी तरफ सत्य। दोनोंका मूल्य बेंक ही है। 
सम्पूर्ण शुद्धताके विना यह दिव्य स्थिति अप्राप्य है। मन या शरीरकी अशुद्धि 
रखी और आपमें असत्य और हिसा आबजी। 

जिसीलिओ सत्यपरायण, अहिसक भौर बुद्ध-हदय समाजवादी ही भारत 
और संसारमें समाजवादी समाज स्थापित कर सकेंगे। जहां तक में जानता 
हूं, संसारमें कोओ भी देश थैसा नहीं है जो शुद्ध समाजवादी हो। भुपरोक्‍त 
साधनोंके बिना बैसे समाजका अस्तित्वमें आना असम्भव है। 
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श्५ 
सत्य ओर अहिंसा -- समाजवादके मूल आधार 


समाजवादीको सत्य और अहिसाकी मूर्ति होना चाहिये। और झिसके 
लिओ ओऔर्वरमें अुसकी जीती-जागती श्रद्धा होनी चाहिये । सत्य और अहिंसाका 
यंत्रकी तरह पालन करना कसौटीके वक्‍त काम नहीं देता। जिसलिजे मैंने 
कहा है कि सत्य ही परमेश्वर है। 

यह परमेश्वर चेतनामय शक्ति है। जीव भी जिसी शक्तिसे वना हुआ 
है। यह जीव शरीरमें रहता है, मगर वह खुद शरीर नहीं है। जिस महान 
शक्तिके अस्तित्वले अनिकार करनेवाला व्यक्ति अपनेमें रहनेवाली जिस अखूट 
शक्तिसे वंचित रहकर अपंग बनता है। बेपतवारकी नावकी तरह वह 
जिधर-अुधर टकराता है और आखिरमें कहीं भी पहुंचे बिना वरवाद हो 
जाता है। यह हालत हममें से बहुतोंकी होती है। बसे लोगोंका समाजवाद 
कहीं भी नहीं पहुंचता। करोड़ों मनुष्यों तक अुसके पहुंचनेकी तो बात ही 
दूर है। 

यह सारी बात अगर सच हो तो क्‍या ओदश्वरमें श्रद्धा रखनेवाला 
कोओ समाजवादी नहीं होगा ? अगर हो तो असने प्रगति क्‍यों नहीं की ? 
ओश्वर-भकक्‍त तो बहुतसे हो गये । ऑन्होंने क्यों नहीं समाजवाद कायम किया? 

जिन दो शंकाओंका सचोट जवाब देना मुश्किल है। फिर भी मैं 
मानता हूं कि ओऔरवरको माननेवाले समाजवादीको अैसा कभी नहीं छगा 
होगा कि समाजवादका आस्तिकतासे कोओ सीधा संबंध है। शायद औरवर- 
भक्‍तोंको समाजवादकी जरूरत ही न रही हो। ओदश्वर-भक्‍तोंके मौजूद 
रहते हुओ भी दुनियामें वहम कहां नहीं देखनेमें आते ? हिन्दू धर्ममें औरवर- 
भक्‍्तोंके होते हुओ भी छुआछत जैसे महान कल्ूंकने क्या समाज पर राज्य 
नहीं किया ? 

ओऔदशवर-तत्त्व क्या है, असमें कितनी शक्ति छिपी हुओ है, यह हमेशा 
खोजका विषय रहा है। 

मेरा यह दावा रहा है कि जिसी खोजमें से सत्याग्रहकी खोज हुओ 
है। यह नहीं कहा जा सकता कि सत्याग्रहसे संबंध रखनेवाले सारे कार्यदे 
बन गये हैं। में यह भी नहीं कहता कि जिसके सारे कायदे मैं जानता 
हूं। मगर मैं जितना दृढ़तासे कह सकता हूं कि सत्याग्रहसे जो कुछ भी 
पाने जैसा है वह सब पाया जा सकता है। सत्याग्रह बड़ेसे वड़ा साधन 

डेड 
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है] 
है, हथियार है। मेरी रायमें समाजवाद तक पहुंचनेका जिसके सिवा दूसरा 
कोओ रास्ता नहीं है। 

सत्याग्रहके जरिये समाजके सारे राजनीतिक, आर्थिक और नैतिक 
रोगोंको मिटाया जा सकता है। 
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१६ 
मेरा समाजवादी होनेका दावा तथाकथित समाजवादके 
बाद भी जिंदा रहेगा 


[ श्री प्यारेलालजी द्वारा लिखित 'चार साल वाद 'के महत्त्वपूर्ण अंश। ] 


लुओ फिशरख ने विधान-निर्मात्री सभा पर बातचीत शुरू की। “मैं 
विधान-निर्मात्री सभामें जाकर ओक अछग ही मतलव हल करूंगा ---आुसे 
लड़ाआका मैदान बना दूंगा--और असे सर्वोपरि सत्तावाली सभा जाहिर 
कर दूंगा। जिस वारेमें आपकी क्‍या राय है? 

गांधीजीने कहा : “ दूसरेकी खड़ी की हुओ चीजको सर्वोपरि सत्ता जाहिर 
कर. देनेंसे कोओ फायदा नहीं होगा; आखिर तो वह अंग्रेजोंकी ही वनाओी 
हुओ है। सिर्फ अधिकार जता देनेसे कोओ सभा सर्वोपरि सत्तावाली नहीं 
बन जाती। सर्वेसत्ताधारी वननेके लिभझे आपको वैसा वरताव भी करना 
होगा। जोहानिसवर्गकी टूले स्ट्रीटके तीन दर्जियोंने मिलकर बैलान किया 
था कि वे सर्वसत्ताधारी हैं। लेकिन अुससे कोओ नतीजा नहीं निकला। 
वह कोरा मजाक ही साबित हुआ। 

/“ फिर भी मैं प्रस्तावित विधान-निर्मात्री सभाकों क्रांतिकारी ही मानता 
हूं। मैंने यह कहा है और में सोलह आने जिस बातको मानता हूं कि 
प्रस्तावित विधान-निर्मात्री सभा रचनात्मक ढंगसे सविनय आज़्ाभंगका 
ओक पुर-असर ओवज है। हालांकि मैं हमारे समाजवादी मित्रोंकी कुरवानी 
और आत्म-संयमकी भावनाकी बड़ीसे वड़ी कदर करता हूं, फिर भी अुनके 
और मेरे तरीकोंमें जो स्पष्ट फर्क है ओुसे मेंते कभी छिपाया नहीं। वे 
जाहिरा तौर पर हिंसा और आससे सम्बन्ध रखनेवाली बातोंमें विदवास रखते 
हैं, जब कि मेरे लिओे अहिंसा ही सब कुछ है।” 


* लुओ फिशर, सुप्रसिद्ध अमेरिकन पत्रकार | 


डे आर्थिक और ओऔद्योगिक जीवन 


जिससे बातचीतका विषय समाजवादकी ओर मुड़ा। श्री फिशरने 
बीचमें ही कहा : “ जैसे आप समाजवादी हैं, वैसे ही वे भी हैं।” : 

गांवीजी : / सच्चा समाजवादी तो मैं हूं, वे नहीं। अनमें से कजियोंके 
पैदा होनेसे पहले भी मैं समाजवादी था। जोहानिसबर्गके ओक अग्र समाजवादीको 
मैंने अपने समाजवादी होनेका यकीन करा दिया था| लेकिन जिस वातके कहनेसे 
यहां कोओ मतलब हासिल नहीं होगा। मेरा यह दावा तो तव भी कायम रहेगा, 
जब अनका समाजवाद मिट जायेंगा। / 

फिशर : “ आपके समाजवादसे आपका क्या अर्थ है? ” 

गांधीजी : “ सेरे समाजवादका अर्थ है ' सर्वोदिय '। मैं गूंगे, बहरे और 
अंधोंको मिटाकर आुठना नहीं चाहता। अुनके समाजवादमें जिन लोगोंके लिओे 
कोओ जगह नहीं है। भौतिक अन्नति ही अुनका अकमान्र मकसद है। मसलन्‌, 
अमेरिकाका मकसद है कि असके हर शहरीके पास अंक मोटर हो। मेरा यह 
मकसद नहीं। मैं अपने व्यक्तित्वके पूर्ण विकासके लिओ आजादी चाहता हूं। 
अगर मैं चाहूं तो आसमानमें टिमटिमाते तारों तक पहुंचनेकी निसनी वनानेकी 
आजादी मुझे मिलनी चाहिये । जिसका मतलब यह नहीं कि मैं जैसी कोओ बात 
करूंगा ही। दूसरी तरहके समाजवादमें व्यक्तिगत आजादी नहीं है। भुसमें 
आपका कुछ नहीं होता, आपका अपना शरीर भी आपका नहीं होता। ” 

फिशर : “हां, लेकिन समाजवादके भी कओ प्रकार हैं। सुधरे हुओ 
रूपमें मेरे समाजवादका अर्थ यह है कि हर चीज पर स्टेटका हक नहीं है। 
पर रूसमें असा ही है। वहां सचमुच आपके शरीर पर भी आपका हक नहीं 
होता । बिना किसी गुताहके आप किसी भी वक्‍त गिरफ्तार किये जा सकते हैं। 
वे आपको जहां चाहें वहां भेज सकते हैं। ” 

गांधीजी : “ क्या आपके समाजवादमें राज्यका आपके बच्चों पर अधि- 
कार नहीं होता ? और क्या वह अऑन्हें मनचाहे तरीकेसे तालीम नहीं देता ? ” 

फिशर : “सभी राज्य जैसा करते हैँ। अमेरिका भी जैसा ही करता 
है। ३ ॥क्‍ 

गांधीजी : “ तब तो रूस और अमेरिकामें कोओ बड़ा फर्क नहीं है। ” 

फिशर : “आप असलमें तानाशाहीका विरोध करते हैँं।” 

गांधीजी : “ लेकित अगर समाजवाद तानाशाही नहीं है तो निकम्मे 
लोगोंका शास्त्रभर है। मैं अपने आपको साम्यवादी भी कहता हूं। 

फिशर : “नहीं, नहीं, जैसा न कहिये। अपनेको साम्यवादी कहना 
आपके लिओ वड़ी खतरनाक बात है। मैं वही चाहता हूं, जो आप चाहते 
हैं, जो जयप्रकाश और दूसरे समाजवादी चाहते हैं --- ओेक आजाद दुनिया। 
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लेकिन साम्यवादी थैसा नहीं चाहते। वे असा कायदा चाहते हैं जो घरीर और 
मन दोनोंकों गुलाम बना 

गांवीजी : / क्या माक्सके बारेमें भी आपके यही खयाल हैं? ” 

फिक्षर : “ साम्यवादियोंने अपने मतकूवके अनुसार मा्सवादकों तोड़- 
मरोड़ लिया है।” 

गांवीजी : / लेनिनके वारेमें आपकी क्‍या राय है? 

फिश्चर : “ लेनिननें जिसकी शुरुआत की थी । स्टालिनने अुसे पूरा 
कर दिया। जब साम्यवादी आपके पास क्षातते हैं तो वे कांग्रेसमें शामिल होना 
चाहते हैं और अुस पर कब्जा करके असे अपनी स्वार्यसिद्धिका साधन बनाना 
चाहते हैं। 

गांवीजी : “समाजवादी भी अआैसा ही करते हैं। मेरा साम्यवाद 
समाजवादसे ज्यादा भिन्न नहीं है। वह दोनोंका मीठा मेल है। साम्बवाद, 
जैसा कि मैंने अुसे समझा है, समाजवादका कुदरती परिणाम है। 

फिद्वर : “हां, आप ठीक कहते हैँ। थ्षेक समय था जब दोनोंमें फर्क 
करना कठिन था । लेकिन आज साम्यवादियों और समाजवादियोंमें बड़ा 
फर्क है। 

गांवीजी : “तो क्‍या आपका मतलब यह है कि आप स्टालिन-मार्का 
साम्यवाद नहीं चाहते? / 

फिश्वर : “ लेकिन हिन्दुस्तानी साम्यवादी हिन्दुस्तानमें स्टालिन-मार्का 
साम्यवाद ही कायम करना चाहते हैं। और भुसके छिओे आपके नामका नाजायज 
फायदा आठाना चाहते हैं। 

गांवीजी : “ लेकिन जिसमें वे कामग्राव नहीं होंगे। 
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१७ 
अहिसक समाजवादी व्यवस्था 


श्री जयप्रकाश नारायणने मेरे पास ओक प्रस्तावका नीचे लिखा मसविदा 
भेजा था, और मुझे लिखा था कि अगर में जिस प्रस्तावमें दी गओ तसवीरसे 
सहमत होआं, तो जिसे रामगढ़में होनेवाली कांग्रेस कार्यं-समितिके सामने पेश कर 
दूं। प्रस्ताव जिस प्रकार था: 


“कांग्रेस और देशके सामने आज अक महान राष्ट्रीय अथल- 
पुथलका अवसर अआपस्थित है। आजादीकी आखिरी लड़ाओ जल्‍दी ही 
लड़ी जानेवाली है, और यह सब जैसे समय हो रहा है जब महान शक्ति- 
शाली परिवर्तनोंके द्वारा सारा संसार जड़से हिलाया जा रहा है। दुनिया- 
भरके विचार॒क लोग आज जिस वातके लिओ चिंतित हैँ कि जिस यूरोपीय 
युद्धेक महानाशमें से अक जैसी नयी दुनियाका जन्म हो, जिसकी जड़ 
राष्ट्रों-राष्ट्रों और मनुष्यों-मनुष्योंके वीचके सद्भावपूर्ण सहयोग पर कायम 
की गओ हो । जैसे समय कांग्रेस स्वतंत्रताके अपने अुन आदर्शोको निश्चित 
रूपसे व्यक्त कर देना आवश्यक समझती है, जिन पर कि वह अड़ी हुओ 
है और जिनके लिओ वह जल्दी ही देशकी जनताको अधिकसे अधिक कष्ट 
सहनेका न्‍योौता देनेवाली है। 

/ स्वतंत्र भारतीय राष्ट्रका काम होगा कि वह राष्ट्रोंके बीच 
शान्तिकी स्थापना करे, सम्पूर्ण निःशस्त्रीकरणके लिओे यत्नशील रहे 
और राष्ट्रीय झगड़ोंको किसी स्वतंत्रतापूर्वक स्थापित आन्तर-राष्ट्रीय 
सत्ता द्वारा शान्तिपूर्वक निवटानेकी कोशिश करे। वह खास तौर पर 
अपने पड़ोसी देशोंके साथ, फिर वे महान शक्तिशाली साम्राज्य हों या 
छोटे-छोटे राष्ट्र, मित्र बनकर रहनेका यत्त करेगा और किसी भी विदेशी 
राज्य या प्रदेश पर अपना अधिकार जमानेकी भिच्छा न करेगा। 

/ देशके सभी कायदे-कानून सर्वे-साधारण जवता द्वारा स्वतंत्रता- 
पूर्वक व्यक्त की गओ अिच्छाके अनुसार बनाये जायेंगे; और देशमें 
शान्ति और सुव्यवस्था कायम रखनेका अन्तिम आधार जन-साधारणकी 
स्वीकृति और सम्मति पर ही रहेगा। 

“स्वतंत्र भारतीय राष्ट्रमें जनताको सम्पूर्ण व्यक्तिगत और नागरिक 
स्वतंत्रता होगी और सांस्कृतिक तथा धार्मिक मामलोंमें पूरी आजादी 
दी जायेगी। पर जिसका यह मतलब नहीं होगा कि हिन्दुस्तानकी जनता 
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अपनी संविवान-सभा द्वारा अपने छिओे जो शासन-विधारे, 
आसको हिंसा द्वारा अुलट देनेकी आजादी किसीको रहेगी. 

“४ देशकी राष्ट्रीय सरकार राष्ट्रके नागरिकोंके बीच किसे 
भेदभाव न रखेंगी। प्रत्येक नागरिकको समान अधिकार रहें. 
ओऔर परम्पराके कारण मिलनेवाली सभी सुविधाओं या भेदभाव .। 
दिये जायंगे। न तो सरकार द्वारा किसीकों कोओ पद या आपाधि 
दी जायगी और न परम्परागत सामाजिक दरजेके कारण ही कोओी किसी 
अपाधिका हकदार माना जायगा। 

/ राज्यका राजनीतिक और आथ्िक संगठन सामाजिक न्याय 
और आशिक स्वतंत्रताके सिद्धान्तों पर किया जायेगा। जिस संगठनके 
फलस्वरूप जहां समाजके प्रत्येक व्यक्तिकी राष्ट्रीय आवश्यकताबोंकी 
पूर्ति होगी, तहां भिसका मुद्देश्य केवल भौतिक आवश्यकत्ताओंकी तृप्ति ही 
न रहेगा; वल्कि अपेक्षा यह रखी जायेगी कि असके कारण राष्ट्रका 
हरओक व्यक्ति स्वास्थ्यपूर्ण जीवन बिता सके और अपना नैतिक तथा 
वौद्धिक विकास कर सके। जिसके लिभे और समाजमें समताकी भावना 
स्थापित करनेके लिये राज्य द्वारा छोटे पैमाने पर चलनेवाले बसे अुद्योग- 
चंचोंको प्रोत्साहित किया जायेगा, जो व्यक्तियों द्वारा या सहकारी 
संस्थाओं द्वारा सभीके समान हितकी दृप्टिसे चलाये जायेंगे । बड़े पैमाने 
पर सामूहिक रूपसे चलनेवाले सभी बुद्योग-बंधोंको अन्तर्में जाकर जिस 
तरह चलाना होगा कि जिससे अुनका अधिकार और आधिपत्य व्यक्ति- 
योंके हाथसे निकलकर समाजके हाथमें आ जाये | जिस लक्ष्यकी सिद्धिके 
लिओ राज्य यातायातके भारी साधनों, व्यापारी जहाजों, खानों कौर दूसरे 
बड़े-बड़े अुद्योग-धधोंका राप्ट्रीयकरण शुरू कर देगा। वस्त्र-व्यवसायका 
प्रबंध अिस तरह किया जायेगा कि जिससे भअत्तरोत्तर अुसका केन्द्रीकरण 
रुके और विकेन्द्रीकरण बढ़े। 

/ गांवोंके जीवतका पुनः:संगठन किया जायेगा, भुन्हें स्वतंत्र शासित 
लिकाओ बनाया जायेगा और जहां तक संभव होगा अधिकसे अधिक 
स्वावलम्वी बनानेका यत्न किया जायेगा। देशके जमीन-सम्बन्धी कानूनोंमें 
जड़-मूलसे सुधार किया जायेगा, और यह सुधार जिस सिद्धान्त पर 
होगा कि जमीनका मालिक अुसे जोतनेवाला ही हो सकता है। और हर 
काइतकारके पास अुतनी ही जमीन होनी चाहिये, जितनीसे वह अपने 
परिवारका आचित रीतिसे भरण-पोपण कर सके | जिससे जहां अेक ओर 
जमींदारीकी अनेक प्रथायें बन्द हो जायेंगी, तहां खेतीमें गुल्ामीकी प्रथा 
भी नष्ट हो जायेगी । 
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“ राज्य व्योंके हितों या स्वार्थोंकी रक्षा करेगा। लेकिन जब ये 
स्वार्थ गरीबों या पद-दलितोंके स्वार्थमें वाधक होंगे, तो राज्य गरीबों 
और पद-दलितोंके स्वार्थकी रक्षा करके सामाजिक न्यायकी तुलाको 
समतौल रखेगा। 

“४ राज्यकी मालिकीवाले और राज्यकी व्यवस्थामें चलनेवाले सभी 
अद्योग-धंधोंके प्रबंधर्में मजदूरोंको अपने चुने हुओ प्रतिनिधि भेजनेका 
अधिकार रहेगा और जिस प्रव॑धमें भुनका हिस्सा सरकारके प्रतिनिधि- 
योंके बराबर होगा। 

४ देशी राज्यों सम्पूर्ण प्रजातंत्रात्मसक सरकारें स्थापित होंगी 
और नागरिकोंकी समताके तथा सामाजिक भेदभावकों मिठानेके - 
सिद्धान्तके अनुसार राजाओं और नवाबोंके रूपमें देशी रियासतोंसें कोओ 
मामधारी शासक नहीं रहेंगे। ” 


मुझे श्री जयप्रकाशका यह प्रस्ताव पसन्द आया और मैंने कार्य-समितिको 
आअुतका पत्र और प्रस्तावका यह ससविदा पढ़कर सुनाया। लेकिन समितिने यह 
सोचा कि रामगढ़ कांग्रेसमें अक ही प्रस्ताव पास करनेकी बात पर डटे रहना 
जरूरी है, और पटनामें जो मूल प्रस्ताव पास हुआ था भ्ुसमें किसी प्रकारका 
परिवर्तत करना भिष्ठ नहीं है। समितिकी यह दलीछ निरफ्वाद थी; जिसलिओे 
प्रस्तुत प्रस्तावके गुण-दोषोंकी चर्चा किये बिना ही अुसे छोड़ दिया गया। मैंने 
श्री जयप्रकाशको अपने प्रयत्नके परिणामसे सूचित कर दिया। अन्होंने मुझे 
लिखा कि जिसके बाद भुवकों संतोष देनेवाढी संवसे अच्छी वात यह होगी कि 
मैं अुनके जिस प्रस्तावको अपनी पूरी सहमति या जितनी में दे सकूं भुतनी 
सहमतिके साथ प्रकाशित कर दूं। 


श्री जयप्रकाशकी जिस जिच्छाको पूरा करनेमें मुझे कोओ कठिनाओ नहीं 
मालूम होती । भेक भैसे आदक्के नाते, जिसे देशके स्वतंत्र होते ही हमें कार्येरूपमें 
प्रिणत करना है, में श्री जयप्रकाशकी ओक सूचनाकों छोड़कर शेष सभी 
सूचनाओंका आम तौर पर समर्थन करता हूँ। 


मेरा दावा है कि आज हिन्दुस्तानमें जो लोग समाजवादकों अपना ध्येय 
मानते हैं, अुनसे बहुत पहले में समाजवादकों स्वीकार कर चुका था। लेकिन 
सेरा समाजवाद मेरे लिये सहज और स्वाभाविक था और पुस्तकोंसे 
ग्रहण नहीं किया गया था। वह अहिंसामें मेरे अटल विश्वासका ही परिणास 
था। कोओ भी आदमी, जो सक्रिय अहिसामें विश्वास करता है, सामाजिक 
अन्यायकी, फिर वह कहीं भी क्‍यों न होता हो, बरदाइत नहीं कर सकता --- 
वह आअुसका विरोध किये बिना रह नहीं सकता। जहां तक मैं जानता हूं, 
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दुर्भाग्यवश परदिचमके समाजवादियोंने यह मान लिया है कि अपने समाजवादी | 


सिद्धान्तोंको वे हिसा द्वारा ही अमलमें ला सकते हैं। 

में सदासे यह मानता जाया हूं कि नीचसे नीच ओर कमजोरतसे 
कमजोरके प्रति भी हम जोर-जवरदस्तीके जरिये सामाजिक न्‍्यायका पालन न 
कर सकते | में यह भी मानता आया हूं कि पतितसे पतित | | 
सही तालीम दी जाये, तो अहिसक साथनों द्वारा सब प्रकारके अत्याचारों 
प्रतिकार किया जा सकता है। अहिसक असहयोग ही आसका मुख्य साधन 
कभी कभी असहयोग भी आुतना ही कतंव्य-रूप हो जाता है जितना 
सहयोग । अपनी वरवादी या गुरामीमें खुद सहायक होनेके लिओे कोओी 
वंबा हुआ नहीं है। जो स्वतंत्रता दूसरोंके प्रयत्नों ढ्वरा --फिर वे कितने 
ही अंदार क्‍यों न हों--मिलती है, वह आन प्रयत्नोंके न रहने पर 
कायम नहीं रखी जा सकती। दूसरे शब्दोंमें, जैसी स्वतंत्रता सच्ची स्वतंत्रता 
नहीं है। लेकिन जब पतितसे पतित भी अहिसक असहयोग द्वारा अपनी 
स्वतंत्रता प्राप्त करनेकी कला सीख लेते हैं, तो वे अुसके प्रकाशका अनुभव 
किये विना नहीं रह सकते। 

मजिसलिये जब मेने श्री जयप्रकाशके जिस प्रस्तावको पढ़ा और देखा कि 
वे देशमें जिस प्रकारकी शासन-व्यवस्था कायम करना चाहते हैं, भुसका आधार 
भुन्होंने अहिसाको ही माना है तो मुझे खुशी हुओ। मेरा यह पक्का विश्वास 
है कि जिस चीजकों हिसा कभी नहीं कर सकती, वही अहिसात्मक असहयोग 
द्वारा सिद्ध की जा सकती है; और अुससे अन्तमें जाकर अत्याचारियोंका 
हृदय-परिवर्तत भी हो सकता है। हमने हिन्दुस्तानमें अहिसाको अुसके 
अनुरूप अवसर अभी तक विया ही नहीं है। फिर भी आइचर्य है कि अपनी 
जिस मिलावटी अहिंसा द्वारा भी हमने जितनी शक्ति प्राप्त कर ली है। 

जमीनके वारेमें श्री जयप्रकाशकी सूचनायें भड़कानेवाली हो सकती 
हैं; लेकिन वे दरअसल वैसी हैं नहीं। सम्योचित जीवनके लिभे जितनी 
जमीनकी आवश्यकता है, अुससे अधिक किसी आदमीके पास नहीं होनी 
चाहिये। जैसा कौन है जो जिस हकीकतसे जिनकार कर सके कि आम 
जनताकी घोर गरीबीका मुख्य कारण आज यही है कि अुसके पास आअुसकी 
अपनी कही जानेवाली कोओ जमीन नहीं है? 

लेकिन यह याद रखना चाहिये कि जिस तरहके सुधार तावड़तोड़ नहीं 
किये जा सकते। अगर ये सुवार अहिसात्मक तरीकोंसे करने हैं, तो घनिकों 
और निर्धनोंकों सुशिक्षित वनाना लाजिमी हो जाता है। धनिकोंको यह विश्वास 
दिलाना होगा कि अुनके साथ कभी जोर-जवरदस्ती नहीं की जायेगी; और 
निर्धनोंकी यह सिखाना और समझाना होगा कि ओभुनकी मरजीके खिलाफ 


टी ४ 
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अनसे जबरन कोओ काम नहीं ले सकता; और कष्ट-सहन या अहिसाकी 
कलाको सीखकर वे अपनी स्वतंत्रता प्राप्त कर सकते हैं। अगर जिस लक्ष्यको 
हमें प्राप्त करना है, तो अपर मैंने जिस शिक्षाका जिक्र किया है अुसका 
प्रारम्भ अभीसे हो जाना चाहिये। जिसके लिये पहली जरूरत जैसा वातावरण 
तैयार करने की हैं, जिसमें पारस्परिक आदर और सद्भावका साम्राज्य हो। 
अस अवस्थामें वर्गों और आम जनताके बीच किसी प्रकारका कोओ 
हिसात्मक संघर्ष नहीं हो सकता। 

जिसलिओ यद्यपि अहिसाकी दृष्टिसे श्री जयप्रकाशकी सूचनाओंका सामान्य 
समर्थत॒ करने में मुझे कोओ कठिनाओ नहीं मालूम होती, तो भी मैं राजाओं सम्बन्धी 
अनकी सूचनाका समर्थन नहीं कर सकता। कानूनकी दृष्टिसे वे स्वतंत्र हैं। यह्‌ 
सच है कि अनकी स्वतंत्रताका कोओ विशेष मूल्य नहीं है, क्योंकि ओेक प्रबल 
शक्ति अुनका संरक्षण करती है। लेकिन वे अपनी स्वतंत्रताका दावा कर 
सकते हैँ, जब कि हम नहीं कर सकते। श्री जयप्रकाशकी प्रस्तावित सूचनाओं में 
जो बातें कही गओ हैं, अुनके अनुसार अगर अहिंसात्मक साधनों द्वारा हम 
स्वतंत्र हो जायें, तो अुस हालतमें मैं जैसे किसी समझौतेकी कल्पना नहीं कर 
सकता, जिसमें राजा लोग अपनेको खुद ही मिटानेके लिओ तैयार होंगे। 
समझौता किसी भी तरहका क्यों न हो, राष्ट्रको अुसका पूरा-पूरा पालन 
करना ही होगा। जिसलिओ मैं तो सिर्फ जैसे समझौतेकी ही कल्पना कर सकता 
हूं, जिसमें बड़ी-बड़ी रियासतें अपने दरजेको कायम रखेंगी। जेक तरहसे वह 
चीज आजकी स्थितिसे कहीं बढ़कर होगी, ऊछेकिन दूसरी दुष्ट्सि राजाओंकी 
सत्ता अतनी सीमित रह जायेगी कि जिससे देशी रियासतोंकी प्रजाको अपनी 
रियासतोंमें स्वायत्त शासनके वे ही अधिकार प्राप्त रहेंगे, जो हिन्दुस्तानके दुसरे 
हिस्सोंकी जनताको प्राप्त रहेंगे। अुनको भाषण, लेखन तथा मुद्रणकी स्वतें- 
त्रता और शुद्ध न्याय प्राप्त रहेगा। शायद श्री जयप्रकाशकों यह विश्वास नहीं 
है कि राजा लोग स्वेच्छासे अपनी निरंकुशताका त्याग कर देंगे। मुझे यह 
विश्वास है। ओक तो जिसलिओ कि वे भी हमारी ही तरह भले आदमी हैं 
और दूसरे भिसलिओे कि मेरा शुद्ध अहिसाकी अमोघ शक्तिमें सम्पूर्ण विश्वास 
है। अतः अच्तमें में यह कहता चाहता हूं कि क्या राजा-महाराजा और क्या 
दूसरे लोग सभी सच्चे और अनुकूछ वन जायंगे, जब हम खुद अपने प्रति, 
अपनी श्रद्धाके प्रति --- यदि हममें श्रद्धा है --- और राष्ट्रके प्रति सच्चे बनेंगे। 
जिस समय तो हममें औसा बननेकी पूरी श्रद्धा नहीं है। जैसी अधकचरी श्रद्धासे 
स्वतंत्रताका मार्ग कभी नहीं प्राप्त किया जा सकता। अहिसाका प्रारंभ और 
अन्त आत्म-निरीक्षणमें होता है -- जिन खोजा तिन पाजिया गहरे पानी पैठ । * 
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लन्दनके ओअेक भाओने अहिसाके अमल्‍ूके वारेमें सात सवाल पूछे हें 
हालांकि “यंग लिंडिया ” या “हरिजन ' में क्िस्त तरहके सवालोंके जवाब दिये 
गे अक 


जा चुके हूँ, तो भी अगर जिन जवाबोंसे कुछ मदद मिरू सकती है, तो 
ही लेखमें सव सवालोंके जवाब दे देना फायदेमन्द होगा। 

प्र०--- १. क्‍या किसी मौजूदा हुकूमतके लिओे, जो छाजिमी तोर 
पर हिसाके वल चलती है, यह मुमकिन है कि वह आपद्रव (वलूवा) 
करनेवालोंकी अन्दरूनी और बाहरी ताकतोंको रोकनेके लिओे अहिसात्मक 
लड़ाओ लड़ सके ? या जो लोग अहिसात्मक ढंगसे आपद्रवोंकों रोकना चाहते 
हैं, क्या अुनके लिझे यह जरूरी हूँ कि वे राज्याधिकारको छोड़कर विलकुल 
निजी तौर पर विरोधियोंके सामने खड़े हो जाय॑ ? 


आ्‌० --- हिसाके बल पर चलनेवाली हुकूमतके लिओ अन्दरूनी या बाहरी 
किसी भी तरहके अआपद्रवोंको अहिसात्मक ढंगसे शान्त करना मुमकिन नहीं 
है । आदमी ओदवर और घधनकी पूजा ओकसाथ नहीं कर सकता और 
तन वह भेकसाथ शान्त और क्रुद्ध रह सकता है। दावा यह है कि राज्य 
अहिसाके वर पर चल सकता है, यानी वह दुनियाकी सारी हथियारवन्द 
ताकतोंके खिलाफ अहिसात्मक लड़ाओ लड़ सकता है। थैसा राज्य अशोकका 
था। फिरसे वैसा राज्य कायम किया जा सकता है। लेकिन अगर यह 
सावित कर दिया जाय कि अशोकका राज्य अहिसाके बल नहीं चलता 
था, तो भी अुससे यह दावा कमजोर नहीं पड़ता। जिसके गुण-दोप पर ही 
जिसकी जांच होनी चाहिये । 


प्र०--- २. क्‍या आप समझते हैं कि कांग्रेसी सरकार वाहरी और 
अन्दरूनी आपद्रवोंको विलकुछ अहिसात्मक ढंगसे शान्त कर सकेगी ? 


आु० --- वेशक, कांग्रेसी सरकारके लिझे यह मुमकिन है कि वह बाहरी 
हमलों और अन्दरूनी वलवोंकों अहिसात्मक ढंगसे शान्त कर सके | मुमकिन है 
कि कांग्रेसको अहिसामें जितना विश्वास न हो जितना मुझे है। अगर कांग्रेस 
अपना रास्ता बदलती है, तो अिससे यही सावित होगा कि अब तककी हमारी 
अहिंसा कमजोरोंकी अहिसा थी और यह कि कांग्रेसकों अस बातका विश्वास 
या श्रद्धा नहीं है कि कोओ “स्टेट ” भी अहिसक हो सकती है। 
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प्र० -- ३. क्या यह जान लेनेसे कि विरोधी अहिसावादी है, झगड़ा 
करनेंवालेकी हिम्मत बढ़ नहीं जाती ? 

अ०-- झगड़ा करनेवालोंको फायदा तभी होता है, जब अुनका 
मुकाबला कमजोरकी अहिसासे हो। बहादुरकी अहिंसा तो किसी भी हालतमें 
पूरी तरह हथियारोंसे छँस ओेक बहादुर सिपाहीसे या समूची फौजसे भी 
मजबूत ही होती है। 

प्र० --- ४. अगर हिन्दुस्तानके छोगोंका अक दर अपने स्वार्थके लिखें -- 
जो न सिफफे दूसरोंके खिलाफ है वल्कि बुनियादी तौर पर अव्यायपूर्ण भी है -- 
तलवारसे काम ले, तो आपकी क्‍या नीति होगी ? गैर-सरकारी संस्थाभोंके 
लिओ तो असे मौके पर सत्याग्रह करना मुमकिन है; मगर क्‍या जैसी 
हालतमें हुकूमत करनेवालोंके लिभे भी सत्याग्रह मुमकिन हो सकता है? 


अु० -- सवालमें अैसी मिसाल ली गओऔ है, जो कभी पेश आ ही नहीं 
सकती । अहिसात्मक राज्य ज्यादासे ज्यादा समझदार जनताकी मरजीके मृत्ता- 
बिक चलनेवाला और अुसके मनकी वात समझकर अुस तरह काम करनेबाला 
होना चाहिये। असे राज्यमें जिस दरलूकी कल्पना की गओ_ी है वह नहींके 
बराबर ही होगा। वह आस बड़े बहुमतकी भिश्चित मरजीके खिलाफ, 
जिसका कि राज्य प्रतिनिधित्व करता है, खड़ा ही नहीं हो सकता। आजकी 
सरकार जनतासे बाहरकी चीज नहीं है। वह बहुत बड़े बहुमतकी भिच्छा ही 
है। अगर अुसे अहिसात्मक ढंगसे जाहिर करें तो वह ओेकका नहीं, वल्कि 
ओेकके खिलाफ निनन्‍्याववेका बहुमत होगा। 

प्र० --- ५. क्‍या ज्यादा मजबूत फौजी ताकतवालेका सत्याग्रह कमजोर 
फौजी ताकतवालेसे ज्यादा कारगर नहीं है? 


आअ० -- ये दोनों विरोधी बातें हैं। जिसके पास मजबूत फौजी ताकत है 
वह सत्याग्रह कर ही नहीं सकता। मसलन्‌, अगर रूस अहिसासे काम लेना 
चाहे तो पहले भूसे अपनी सारी हिंसक ताकतकों छोड़ देना होगा। जिसमें 
सचाओ यह है कि जो ओक बार फौजी ताकतमें बहुत बढ़े-चढ़े थे वे 
अपने विचार बदल दें, तो न सिर्फ दुनियाको बल्कि अपने विरोधियोंको 
भी वे अपनी अहिंसा दिखा सकते हैं। जो लोग पक्के अहिंसक हैं वे जिस 
वातकी परवाह नहीं करेंगे कि अुनके विरोधी मजबूत फौजी ताकतवाले हैं 
या कमजोर हैँ। 

प्र० -- ६. ओक अहिसक सेनाके लिये किस तरहके अनुशासन और 
देनिंगकी जरूरत है? क्या कुछ बातोंमें अुसकी ट्रेनिंग मौजूदा फौजी ट्रेनिगसे 
मिलती-जुलती नहीं होगी ? 
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अु० -- मौजूदा फीजी ट्रेनियके शुरूका बहुत थोड़ा हिस्सा अहिसक सेनाकी 
ट्रेनिगर्में शामिल हो सकता है। जैसे, अनुशासन, कवायद, कोरस, झंडा-वन्दन, 
सिग्नलिंग और जिसी तरहकी दूसरी चीजें। ये सव भी बिलकुल फौजी 
 ढंगसे नहीं सिखाये जायेंगे, क्योंकि अिनकी वुनियाद ही दूसरी है।जेक अहिसक 
सेनाके लिझे जिस तालीमकी ठीक-ठीक जरूरत है, वह है थीश्वरमें बटल 
श्रद्धा (विश्वास), अहिसक सेनाके सेनापतिके हुक्मका अपनी मरजीसे पूरा 
पालन, और सेनाके हिस्सोंमें बाहरी और अन्दरूनी दोनों तरहका पूरान्यूरा 
सहयोग । 

प्र० --- ७. क्‍या आजकी हालतमें यह ज्यादा अच्छा नहीं होगा कि 
हिन्दुस्तान और थिग्लैण्ड जैसे मुल्क किसी भी फौजी कदमको आुठानेंसे पहले -- 
सत्याग्रहकी आजमाभिश्ञकों पूरा मौका देनेका जिरादा रखते हुओ भी --- अपनी 
फौजी कावलीयतको पूरा बनाये रहें? 

आ० -- भूपर दिये गये जवाबोंसे यह साफ हो जाना चाहिये कि जब तक 
हिन्दुस्तान और भिग्लैण्ड अपनी पूरी फौजी कावडीयतको कायम रखते हैं, वे 
किसी भी हालतमें सत्याग्रहके साथ न्याय नहीं कर सकते। साथ ही, यह 
बिलकुल सही है कि फौजी ताकतें अपने आपस-आपसके झगड़ोंको शान्तिके 
साथ मिटानेके लिओे वरावर समझौतेकी वातचीत चलाती रहती हैं। 
लेकिन यहां हम लड़ाओकी शरण लेनेसे पहले होनेवाली शान्तिकी प्रारंभिक 
बातचीतकी चर्चा नहीं कर रहे हैं। हम तो यह सोच रहे हैं कि लड़ाबीके 
नामसे पहचाने जानेवाले हथियारवन्द झगड़ेकी जगह, जिसे खुले शब्दोंमें 
कत्लेआम कहा जा सकता है, आखिर किस चीजको दी जाय। 
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१९ 
क्या अहिसक राज्य कभी अस्तित्वमें आ सकेगा ? 


अमेरिकासे आओ हुओ चिट्टियोंमें से वैनकोवर (केनेडा) की ओेक 
नमूनेदार चिट्ठी नीचे देता हूं: 
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में सच्चे दिलसे अपने लिओ यह तो नहीं कह सकता कि मैं 
आपकी “ हिन्दुस्तान हिन्दुस्तानियोंके लिओ ” वाली नीतिका हिमायती हूं, 
लेकिन 'लिबर्टी ' मासिकमें मैंने आपका लेख पढ़ा है और समाचा र-पत्रोंमें 
छपे हुओ आपके सुप्रसिद्ध जीवनके वर्णन भी पढ़े हैं। 'सुप्रसिद्ध ” शब्दका 
प्रयोग मैंने अुस अर्थमें नहीं किया है जिस अर्थमें यह यूरोपके महान 
नेताओंके लिओ प्रयुक्त होता है; वल्कि आस पुरुषके अर्थमें किया है जो 
अपनी निजी कल्पना-तरंगोंको स्थायी रूप देनेके बदले अपने देश- 
वासियोंकी स्थितिको सुधारनेका सच्चा प्रयत्न करता है। निस्सन्देह में 
यह तो जानता हूं कि आपके सिद्धान्तोंमें हिन्दुस्तानकों पुनः ग्रामोद्योगोंकी 
ओर ले जाने, राष्ट्र-राष्ट्रके बीच आपसी आथिक सहयोग स्थापित करने 
और मनुष्य-मनुष्यके वीच सदभाव पैदा करनेका लक्ष्य रहा है। लेकिन 
में यह जानना चाहता हूं कि आपका नया प्रजातंत्र संसारकी राजनीतिमें 
कौनसा स्थान ग्रहण करेगा ? यूरोपके छोटे-छोटे देश मानते थे कि वे 
अलिप्त रह सकेंगे, लेकिन आप देख लीजिये कि आज अआअनकी हालत 
क्या है। स्वयं हिन्दुस्तानके आध्यात्मिक नेताकी कलूमसे में यह जानना 
चाहता हूं कि अुनकी सरकारका रुख अनके देशमें रहनेवाले अंग्रेजोंके 
प्रति किस तरहका रहेगा, और अंग्रेजों व दूसरे देशवालोंकी पेढ़ियोंको 
वहां रहने दिया जायगा या नहीं ? सन्‌ १८५३ में अमेरिकन वेड़ेके 
और भेडमिरल पेरीके योकोहामाके वन्दरगाहमें प्रवेश करने तक जो 
नीति जापानने अख्तियार कर रखी थी, अुसीको हिन्दुस्तानकी नऔी 
सरकार भी अपनायेगी क्‍या ? अर्थात्‌ क्या देशमें विदेशियोंको आने और 
विदेशी व्यापारको जमनेसे रोका जायगा ? 

“मुझे आशा है कि आप ओक केनेडियन नौजवानकी --जो 
आपके देशकी समस्याओंको भलीभांति समझना चाहता है--जिस 
घृष्टताको क्षमा करेंगे। 


जिस पत्नके शिष्टाचारवाले अंशको छोड़ देने पर लेखकका सीधा सवालरू 
यह रह जाता है: “क्या स्वतंत्र हिन्दुस्तानमें अंग्रेजों और विदेशियोंके लिओे 
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स्थान रहेगा ? ” जिस सवालका मेरी कल्पित या सच्ची आध्यात्मिकताके 
साथ कोओ सम्बन्ध न होना चाहिये। स्वतंत्र अमेरिका और स्वतंत्र ब्रिदेनके 
लिओ यह सवाल नहीं भुठता। भौर जब हिन्दुस्तान सचमुच स्वतंत्र हो जायगा, 
तो अुसके लिओ भी नहीं आुठेगा | क्योंकि अुस समय हिन्दुस्तानकों बिना किसीकी 
रोक-टोकके अपनी मनचीती करनेकी स्वतत्रंता रहेगी। किन्तु हिन्दुस्तानके 
स्वतंत्र होने पर --- और देरमें या जल्दी वह स्वतंत्र होगा ही --- वह कया करेगा, 
यह कल्पता करने में आनन्दका अनुभव होता है। यदि अुसकी राजनीति पर मेरा 
कोओ. प्रभाव रहा, तो देशमें विदेशियोंका स्वागत किया जायेगा, बद्मयतें कि भुनकी 
अपस्थिति देशके लिये हितकारी हो। जैसा कि आज तक अन्होंने किया हैं, 
अुसका शोपण करके असे कंगाल वनानेकी सहुलियत अओन्हें कभी न दी जायगी | 

. स्वतंत्र हिन्दुस्तान और वातोंमें कैसा होगा, सो तो देखनेकी वात है। 
जिस अहिसात्मक नीतिका अूसने कुछ-कुछ सम्पूर्णता और कुछ-कुछ सफलताके 
साथ अब तक व्यवहार किया है, यदि आगे भी वह अुस पर दुढ़ रहा, तो यूरोपके 
छोटे-छोटे राप्ट्रोंकी बेवबसीके खयालसे अुसको भयभीत होनेकी कोओ जरूरत न 
रहेगी । अहिसक राज्यको बाहरी हमलोंसे अपनी रक्षा करनेके लिओ बड़े विस्तार 
या कदकी आवश्यकता नहीं रहती | वाहरी हमलोंसे वचनेके लिओ अँसे राज्यको 
थोड़ा भी खर्च करना जरूरी नहीं होता। हां, यह पूछना आुचित हो सकता है 
कि जिस तरह॒का राज्य कभी कायम होगा भी या नहीं ? तात्त्विक दृष्टिसे जैसे 
राज्यकी कल्पनामें बुद्धि कोओ दोप नहीं पाती | दूसरा सवालरू यह है कि जिस 
चीजको, जिसका व्यवहार कठिन वताया जाता है, कार्यरूपमें परिणत करनेके 
लिओे मनुष्य-स्वभाव आअुतनी आुच्च कक्षा तक कभी पहुंच सकेगा या नहीं ? हम 
जानते हैँ कि व्यक्तिगत रूपसे मनुष्योंने अपने स्वभावकी अकल्पित भ्रुत्चताका 
परिचय दिया है। घैर्यके साथ यत्न करनेसे जिनकी संख्याका बढ़ना असंभव 
नहीं | सो कुछ भी हो, सिर्फ जिसलिओ कि में हिन्दुस्तानकी ओरसे असे प्रत्यु- 
त्तरका कोओ प्रकट चिह्न दिखा नहीं सकता, में अपनी श्रद्धा खोकर प्रयत्न करना 
न छोड़ंगा | तब तो मुझे हिन्दुस्तानके लिओ शुद्ध स्वतंत्रताकी आजा भी हमेशाके 
लिओ छोड़ देनी पड़ेगी, जैसी कि कुछ लोगोंने छोड़ दी है। अुनका कहना यह 
है कि हिन्दुस्तान अक बहुत वड़ा और बिलकुल निह॒त्था देश है, अुसे सैनिक 
राष्ट्र बननेमें सैकड़ों वरस लग जायंगे। में असी निराशाका शिकार बननेसे 
थिनकार करता हूं। छोकमान्यके ज्वलन्त दब्दोंमें कहूं, तो  स्व॒राज्य हिन्दु- 
स्तानका जन्मसिद्ध अधिकार है और असे वह हर तरह लेकर ही रहेगा। 
यश ध्येयप्राप्तिके प्रयत्नमें है, ध्येयको प्राप्त करनेमें नहीं। यह यश अहिसात्मक 
प्रक्रिओंकी सम्पूर्णता द्वारा प्राप्त हो सकेगा, जिस विपयमें मेरी श्रद्धा और 
मेरा भुत्साह अखूट है। अहिसाकी जिस गृढ़ झवितका पता किसीने अभी तक 
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लगाया नहीं है। हमें सिर्फ पैर रखनेको जगह सर मिली है। रूगनके साथ 
जुटे रहनेसे शाश्वत आनन्दके देनेवाले रत्न-भंडार खुल सकते हैं। अगर मेहनत 
ज्यादा है तो फल भी भुसका आुतना ही बड़ा है। 


हरिजनसेवक, ५-४-/४२; पू० १०० 


२० 
अहिसक राज्य-संचालन 
[ श्री महादेव देसाओ द्वारा लिखित 'अहिसाकी मर्यादा ' से । ] 
“ अहिसाके द्वारा राज्य-संचालन कैसे किया जाये? ” 


गांधीजी : “ यह प्रश्न पूछते समय आप ओक बात स्वीकार कर लेते हैं, 
अर्थात्‌ अहिसक स्वराज्यकी प्राप्ति-- यह समझमें आता है क्या ? यदि हमने 
सचमुच अहिसक मार्गसे स्वराज्य प्राप्त किया होगा, तो हममें से अधिकतर लोग 
अहिंसक बन चुके होंगे और हमारे देशका संगठन अहिंसक तरीकेसे हुआ होगा । 
अगर हमने स्वराज्य प्राप्त करने जितनी अहिसक तैयारी की होगी, तो अहिसक 
तरीकोंसे अुसे संभालनेमें हमें मुश्किल नहीं आनी चाहिये। क्योंकि अहिसक 
स्वराज्य कुछ भूपरसे तो अतरा नहीं होगा। भुसे पानेके लिओे हमें लछोगोंका 
बहुमतसे साथ मिला होगा। असे राज्यका तो यह अर्थ हुआ कि गुंडे भी हमारे 
अंकुशमें आये होंगे। मिसालके तौर पर, सेवाग्रामकी सात सौकी आबादीमें 
पांच-सात गुंडे हों और -वाकी सब लोगोंको अहिसक तालीम मिली हो, तो 
या तो वे गुंडे बाकी लोगोंके अंकुशको स्वीकार करेंगे या गांव छोड़कर 
भाग जायेंगे । 

“४ मगर आप देखेंगे कि जिस सवालकी चर्चा में सावधानीसे कर रहा 
हूँ । मेरी सत्यकी भावना मुझसे कहलाती है कि शायद हम पुलिसके विना न 
चला सकें। और पुलिस भी जिस तरहकी ब्रिटिश सरकार रखती है 
वैसी नहीं, मगर हमारे ही ढंगकी होगी। और फिर हमारी कल्पनाका बालिग 
मताधिकार होगा, अिसलिओ २१ वर्षके युवकका भी राजकाजमें हिस्सा होगा। 
जअिसलिओे मैंने कहा है कि पूर्ण अहिसक राज्य, बिना राजाके व्यवस्थित राज्य 
होगा। जिसलिज वही राज्य भृत्तम होगा जिसमें पुलिस मित्यादिका जिन्तजाम 
कमसे कम हो । मगर वात तो यह है कि राज्यकी लगाम मेरे हाथमें देता कौन 
है! दें तो मैं राज्य चलाकर बता दूं। अगर में पुलिस रखूंगा तो वह कांग्रेसमें 
से लिये हुओ समाज-सुधारकोंकी पुलिस होगी। “ 

के 
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“मगर”, खेर साहा बोल आओठे, “कांग्रेसके मंत्री अहिसक सत्ता 
लेकर नहीं बाये थे। ५०० गुंडे तूफान करने पर तुल जायें और बगर बन्‍्हें 
रोका न जायें, तो वे चारों तरफ हाहाकार मचा सकते हैं। मे डर 
है कि जैसे लोगोंके साथ आप भी दूसरा वरताव न करते।” 

गांधीजी हंस पड़े और बोले, “ मगर वैसी परिस्थितिकी कल्पना तो मैंने 
की थी और बैसी हालतमें आप लोगोंको क्या करना चाहिये यह मैं कहा ही 
करता था। मंत्री असे प्रसंगोंमें घर या ऑफिससे निकलकर गुंडोंके सामने 
खड़े होकर अपने प्राण निछावर कर सकते थे। मगर सच्ची वात तो यह 
है कि हममें जैसी अहिंसा नहीं थी तो भी हमने मंत्रीपद लिया। लिया तो 
भले लिया। कारण कि जब हमें छूगा कि सत्ता छोड़नी चाहिये तो बुसे 
छोड़नेमें ओके घड़ी भी नहीं लगी। हां, जितना कहूंगा कि अगर हमारे 
मंत्रीपदके दो या तीन सालमें हमने अखंड अहिसाका पारन किया होता, तो 
कांग्रेस अहिसा और स्वराज्यकी दिशामें वहुत आगे बढ़ गणी होती |” 

वाला साहवने कहा, “मगर चार या पांच साल पहले जब जैसा प्रसंग 
आया था, तब मैने कांग्रेसके नेताओंसे कहा था कि चलो निकलो और आमर्में 
कूद पड़ो । मगर कोओी तैयार नहीं हुआ। ” 

गांधीजी, “ यह आप मेरी ही दलीलका समर्थन कर रहे हैं। में यही 
कह रहा हूं न कि हमारी अहिसा हृदयगत नहीं हुओ थी, वह जिद्धा 
तक ही रही थी। मगर जिस परसे अनुमान तो यह्‌ निकलता है कि यदि 
कच्ची अहिसासे भी हम कितने आगे वढ़ सके, तो हमारी अहिसा सच्ची 
रहती तो हम कितना बढ़ जाते। संभव है, शायद हम अपना घ्येय प्राप्त 
भी कर चुके होते। ” 

प्र० --- बाहरी आक्रमणका अहिसक रीतिसे आप कैसे सामना करेंगे, 
यह समझाजिये ? / 

अ० -- “/ जिसका चित्र में पूरी तरह आपके सामने नहीं खींच सकूंगा। 
क्योंकि हमारे पास न तो अिस चीजका अनुभव है और न यह खतरा आज 
हमारे सामने आकर खड़ा हुआ है। और आज तो सिखों, पठानों और गुरखोंके 
सरकारी लश्कर खड़े ही हैं। मेरी कल्पना तो यह है कि में अपनी हजार या 
दो हजारकी सेना दोनों लड़ती हुओ फौजोंके वीचमें रख दूंगा। बैसा करके 
भें दसरा कोओ परिणाम न भी छा सकूं, तो दुश्ममकी हिंसाकों तो जरूर 
कम कर दूंगा। अहिसक सेनाके सेनापतिको हिंसक सेनापतिसे ज्यादा तीज्न वृद्धि 
और ज्यादा समय-सूचकताकी आवश्यकता रहती है। मगर पहलेसे ही सब 


१. बाला साहब खेर, वम्वओ राज्यके मुख्यमंत्री, सन्‌ १९३७-३९ ओर 
१९४६-५२ के वर्षो्में 
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चित्र खींच सकनेकी शक्ति अुसे ओऔर्वर दे दे, तो वह अभिमानी वन 
जाये। और ओऔदश्वर जैसा कंजूस है कि आवश्यकतासे ज्यादा शक्ति 
किसीको देता ही नहीं। ” 


खेर साहब विद्वान पुरुष हैं, जिसलिओे अन्होंनें अब गीताकी भाषामें 
अेक सवाल पूछा, “ संसार सब ढ्ंद्वका ही वना हुआ है -- हफें-शोक, सुख-दु:ख, 
भय-साहस । डर होगा तो हिम्मत भी आयेगी। डर भी निकम्मी चीज नहीं 
है। पहाड़ पर डरकर न चलें, तो कहीं-न-कहीं खाओमें जा पड़ेंगे। तो क्या 
आपकी अहिंसक सेना द्वंद्वातीत होगी, गृणातीत होगी ? ” 


तुरन्त ही गांधीजीने गीताकी ही भापामें अुत्तर दिया, “नहीं, हरगिज 
नहीं, क्योंकि मेरी सेनाने अहिसा और हिसाके द्वंद्में से अहिसाकों अपनाया 
होगा। में या मेरी सेना दूंद्वोंसे परे. नहीं हैं, त्रिगणातीत नहीं है। गीताका 
त्रिगणातीत तो हिसा अहिसासे परे है। डरका अुपयोग है, मगर डरपोक- 
पनका अपयोग नहीं। डरके कारण मैं सांपके मुंहमें अंगठी न रखूंगा, मगर 
डरपोकपनसे सांपको देखते ही भयभीत होकर कांपने न लगूंगा। वात यह 
है कि हम तो मृत्यु आनेसे पहले ही अनेक बार मर जाते हैँ। डर तो 
केवल ओऔदश्वरका ही हो सकता है। 


“मगर मेरी फौज किस किस्मकी होगी, यह मैं समझाअं। सब 
सैनिकोंके पास सेनापतिकी बुद्धि होगी जैसी कल्पना ही नहीं है। मगर अनमें 
सेनापतिकी ओक-ओक आज्ञाका पालन करनेकी निष्ठा और अनुशासन होगा। 
सेनापतिमें असी चीज जरूर होनी चाहिये कि जिसके कारण सब अुसका हुक्म 
मानें। छाखोंके दलके पाससे तो वह केवल आज्ञा-पालन ही चाहेगा। दांडीकूच 
केवल मेरी कल्पना ही थी। पहले तो पंडित मोतीलालूजीने अुसका मजाक 
भुड़ाया था और जमनालालजीने कहा था कि जिससे तो वाजिसरॉयके 
महल पर कूच करके धावा करना ज्यादा अच्छा है। मगर मुझे तो नमकके 
सिवा दूसरी चीज सूझ ही नहीं सकती थी। क्योंकि मुझे तो करोड़ोंका 
विचार करके निर्णय करना था। यह कल्पना ओऔश्वर-दत्त थी। पंडित 
मोतीलालजीने थोड़ी दलील की, मगर अन्तमें कहा: आखिर सेनापति तो 
आप हैं, आप जो कल्पना करें वही सही है। असमें फेर-फार करनेके लिओे 
में आपको कैसे कह सकता हूं ? हमें तो आपमें विश्वास रखकर चलता है। ' 
जिसके बाद जब जंवूसरमें वह मुझसे मिलने आये, तव आअुनकी आंखें खुल 
ग़जी थीं। जनताकी जाग्ृतिको देखकर ओन्हें आश्चर्य हुआ था। और 
जागृति भी कैसी ? हजारों स्त्रियॉंने अुस वक्‍त जो शान्त हिस्मत बताओी 
थी, अुसके जोड़की मिसाल जितिहासमें कहां मिलेगी ? 


हेड अ-म्ी 


अहिसक राज्य-संचालन ६१ 


“ओर भैसा होते हुओ भी जिन हजारोंने सत्याग्रहमें हिस्सा लिया था 
वे असाधारण स्त्री-पुरुप नहीं थे। बनमें से कब्षी तो व्यसनी होंगे और भर्ले 
करनेवाले होंगे। मगर भीश्वर तो जो भी कच्चे-पक्के साधन मिलते हैं, अवका 
अपयोग कर लेता है और स्वयं अलिप्त रहता हैं। कारण यह है कि वह 
गुणातीत है। 

आगे आुन्होंने कहा, और सच्ची सेना है कौनसी ? तुलसीकृत रामायणमें 
वानर-सेना, भालू-सेनाका वर्णन तो दिया है, पर सच्ची सेनाका वर्णन 
रामचन्द्रजीके मुखसे कहलाया गया है। 

ये सव चौपाजियां गांवीजीने पूरी नहीं सुताओ थीं, मगर पाठकोंकी 
खातिर मैं (महादेवभाजी) अुन्हें यहां दे रहा हूं। प्रसंग यह है कि छंकाकांडमें 
रावणके सामने जब रामचन्धजी रणक्षेत्रमं आते हैं, तव विभीपषण 
रामचन्द्रजीको विना रथके पैदल जाते देखकर भयभीत हो जाता है और 
पूछता है: 

“ताथ न रव नह तन पदत्राना। केहि विधि जितव वीर वलूवाना ॥। ! 
क्षिसके भ्षुत्तरमें रामचन्द्रजी कहते हैं 


सुनहु सखा, कह कृपा निवाना। 

जेहि जय होभि सो स्यथंदन आता ।॥॥। 

सौरज, घीरज तेहि रव-चाका। 

सत्य, सील दृढ़ घ्वजा पताका॥ 

बल, विवेक, दम, परहित घोरे। 

छमा, कृपा, समता रजू जोरे॥। 

ओआस-भजन सारथी सुजाना। 

विरति चर्म, संतोप कुंपाना ।। 

दान परसु, वुधि सक्ति प्रचंडा। 

वर विग्यान कठिन कोदंडा ॥। 

अमल, अचल मन तून समाना। 

सम, जम, नियम, सिलीमुृख नाना ।। 

कवच अभेद विप्र गुरु परुजा। 

ओअहिसम विजय-अुपाय न दूजा।॥। 
महा अजय संसार रिपु, जीति सकभि सो: वीर । 
जाके अस रथ होभजि दृढ़, सुनहु सल्ला मति धीर।॥। 


भ्षिस तरह रामायणका बुल्लेख करके गांधीजी बोले; “सो जीतनेवाली 
सेना तो यह है। मैं संसारसे विरक्‍त नहीं हुआ हूं। होना चाहता भी नहीं। 


६२ आथिक और औद्योगिक जीवन 


असे किसी विरक्तको में जानता भी नहीं हूं। में तो सेवाग्राममें बैठकर - 
जो कुछ काम कर सकता हूं आुतना करके और जो कोओजी मेरी सलाह 
लेने आये भुसे सलाह देकर संतोष मानता हूं। वात यह है कि हमें श्रद्धाकी 
जरूरत है। सत्यके मार्ग पर चलकर हम खोनेवाले कया हैं? बहुत होगा 
तो कुचले जायेंगे। मगर हारनेसे क्या कुचछा जाना बेहतर नहीं है? 

“ मगर हिंसक तैयारी करनी हो तो मेरी बुद्धि काम नहीं करेगी। 
हवाओं जहाज और हैंकों जित्यादिका विचार करते ही मेरा माथा चकरा 
जाता है। अुसके सामने मेरी अहिसक तैयारी तो जितनी आसान है कि 
कोओ वात ही नहीं। और फिर अूसमें औश्वर-जैसा सारथी मिला है, जो 
कभी हमें अुलटे मार्ग ले ही नहीं जा सकता। फिर डरनेका कारण ही 
क्या है १ 2? 


हरिजनसेवक, ३१-८-४०; पृ० २४३-४४ 
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नीचे लिखा हुआ सवाल ओेक अंग्रेज मिलिटरी अफसरने भेजा है। 
अन्होंने २८ जुलाजओ, १९४६ के हरिजन” में आजादी पर मेरा लेख 
बड़ी दिलचस्पीसे पढ़ा है। ये अफसर भेक फौजी जिजीनियर हैं। अमेरिका 
और यूरोपमें खूब घूमे हैँ और अपनी आंखोंसे जर्मनीमें छड़ाओऔकी तबाही 
और बरबादी देख चुके हैं। 

प्र० --- जिस आदर्श हुकूमतमें (और वेशक यह हुकूमत आदर्श होगी) 
आदमी वाहरके हमछोंसे किस तरह बच सकता है? आजकल जब कि 
मशीनका दौर-दौरा है, अगर राज्यके पास नये नये हथियारोंसे छैस फौज 
न होगी, तो जैसे हथियारोंवाली फौज हमला करके देशकों जीत सकती 
है और वहांके रहनेवालोंको गुलाम बना सकती है। 

अ० -- सवाल पूछनेवाले भाओज कहते हैं कि ओन्होंने मेरे लेखकों बड़े 
घ्यानसे बार-बार पढ़ा।है और फौजी आदमी होनेके बावजूद अुसे पसन्द भी 
किया है। मगर 8 पता चलता है कि मेरे लेखमें जो असल बात है 
असे वे चूक गये हैं ।/वह यह है कि भेक व्यक्तिकी तरह ओक राष्ट्र, चाहे वह 
कितना ही छोटा क्‍यों न हो, और राष्ट्र तो क्या ओक वर्ग भी हथियारोंसे 
लैस सारी दुनियाके खिलाफ अपनी जिज्जतकी रक्षा कर सकता है। लेकित 
शर्ते यह है कि 'असमें सब अओेकमतके हों और अुनमें जिस रक्षाके लिये 


;। 


पुलिस-बलकी मेरी कल्पना ६३ 


पक्का बिरादा हो। यही निह॒त्ये छोगोंकी शक्ति और खूबसूरती है, जिसकी 
कोओ मिसाल नहीं मिल सकती। यही अहिसक रक्षा है, जो किसी मंजिल 
पर न तो हार जानती है, न हार मानती है। जिसलिशे जिस राप्ट्र 
या समूहने हमेशाके लिमे अहिंसाका रास्ता अपना लिया हो, वह अणुगोछोंसे 
भी गुलाम नहीं बनाया जा सकता। 


हरिजनसेवक, १८-८-४६; पृ० २६९ 
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ओक मित्र जिस प्रकार लिखते हैं: 

“ओक अंग्रेज वहनने, जिसका आपने हालमें ही ओल्लेख किया 
है, ठीक ही कहा है कि बाहरी आक्रमणके आगे अहिंसाका 
प्रयोग करना, यह हमेशाके लिम्रे और आजकी परिस्थितियोंमें खास 
जरूरी है और यह भी संभव है कि जिसका अधिक अच्छा परि- 
णाम सिद्ध हो। मगर अंदरूनी हुल्लड़ोंके सामने अहिसाका प्रयोग 
करना ज्यादा मुदिकल है। हमारे यहां मुख्य तीन प्रकारके हुल्लड़ोंकी 
कल्पना की जाती है: साम्प्रदायिक दंगे, जहां औद्योगिक केन्द्र हों 
वहां मजदूरोंके झगड़े और चोर-डाकुओंकी लूटपाट या डाकेके आपद्रव | 
जिस प्रकारके हुल्लड़ोंमें निहित मूल कारण, जैसे पारस्परिक अविश्वास, 
सामाजिक अन्याय तथा आर्थिक झोषणमें से पैदा हुणी गरीबी और 
वेकारी, जब तक दूर नहीं हो जाते, तव तक अिन हुलल्‍्लड़ोंको 
चाहे जितनी जोर-जवरदस्तीसे दवा दिया जाये, तो भी वे वार-वार 
होते रहेंगे और चाहे जितना वन्दोवस्त होते हुओ भी लोगोंको जिनके 
कारण कष्ट-सहन करने पड़ेंगे। मूल कारण तो रचनात्मक प्रवृत्तिसे ही 
टूर किये जा सकेंगे। पर असा करनेमें वक्‍त लगेगा। जिस दरमियान 
जैसे हुल्लड़ोंके अवसर पर अधिकांश मनुष्य हिसा-बलवालोंका रक्षण 
ढूंढ़नेके लिओ ही प्रेरित होंगे। असे समय पर भी असे मनुप्य जिन्हें 
अहिंसा पर श्रद्धा है, अपनी अहिंसाकों जितने दरजे तक अधिक 
सक्रिय रूप दे सकेंगे अुतने दरजे तक वे जिस किस्मके हुल्लड़ोंको 
निर्मूल करनेमें अधिक योग देंगे। जिसलिओ हुल्लड़ोंके लिझे भी 
आखिरी आपाय तो अहिसा ही है। 


द््डे आथिक और ओऔद्योगिक जीवन 


“पर क्या हम जैसी समाज-रचनाकी कल्पना कर सकते हैं कि 
जिसमें किसी भी रूपकी हिसाका आश्रय बिलकुल लेना ही न पड़े ? हम 
अैसी कल्पना कर सकते हैं कि समाजमें अधिकांश लोयोंके पास जितनी 
सम्पत्ति न हो कि अुसे छीन लेनेके लिओे दूसरोंकी नीयत विगड़ जाये, 
जिसी प्रकार हरथेकके पास जितना हो कि सब सुख-संतोषसे रह सकें, 
जिससे कि दूसरोंकी सम्पत्ति छीननेका अुनका मन ही ने हो। फिर भी 
जमीन या दूसरी मिल्कियतके हक और अपयोगके संबंधर्मं तथा लेन-देन 
और अन्य व्यवहारोंके अिकरारके संबंधर्में तकरार खड़ी ही न होने 
पाये, असा होना संभव नहीं दिखाओ देता। जिसके लिओ न्याय-व्यवस्था 
रखनी पड़ेगी, और अआसे टिकानेके लिये तथा पंच या अदालतके 
निर्णयों पर अमल करानेके लिओ पुलिस-बलकी आवश्यकता तो रहेगी 
ही। पुलिस रखनेके संवंधमें आपने ढिलाओ तो दी ही है। पर अुसकी 
मर्यादा कहां रखेंगे ? आज अहिंसा-भक्‍्तोंके हाथमें राज्यका अत्तरवायित्व 
हो, तो वे आन्तरिक हुल्लड़ोंके अवसर पर पुलिस-बलका अुपयोग करें 
या नहीं ? फिर पुलिस-वलछको आप तात्कालिक आवश्यकताके लायक 
निभा लेनेको तैयार हैं या स्थायी तौर पर ? मुझे तो जैसा मालूम 
होता है कि लम्बे समयके लिओ, जिसके अंतकी हम कल्पना नहीं 
कर सकते, समाजमें पुलिस-बवरूकी जरूरत पड़ेगी। जैसा लूगतां है कि 
अहिसाकी जितनी मर्यादा स्वीकार करनी ही पड़ेगी। 


जिस पत्रमें पूछे गये प्रश्त महत्त्वके हैं और हरअेक जवाबदार सत्या- 
ग्रहीके लिमे विचारणीय हैं । अगर हम लछोगोंमें सच्ची" अहिंसा पैदा हुओ 
होती, अगर हमारी अहिसक मानी हुओ लड़ाजियां सचमृच अहिसक होतीं, 
तो अँसे प्रश्न अठ ही नहीं सकते थे, क्योंकि अुनका हल अपने-आप हो 
गया होता। 

पृथ्वीके ठेठ भृत्तर श्लरुवके प्रदेशका हमें अनुभव न होनेसे अुसके 
कल्पना-चित्र ही हमको मिल सकते हैं, पर अससे यथेष्ट तृप्ति होती ही 
नहीं। यही बात अहिसा-विषयक प्रश्नोंकी है। अगर सबके सब कांग्रेसवादी 
(जन) प्रामाणिक रहे होते, तो हमारी स्थिति आज त्रिशंकुकी जैसी न होती। 
हम सर्वत्र अहिसाके चिह्न देखते, हममें साम्प्रदायिक अक्य होता, हम छोगोंमें 
से छुआछतका भूत निकल गया होता और समाज अधिकांगममें सुव्यवस्थित 
होता। मगर हम जिनमें से कुछ नहीं देखते, जितना ही नहीं, बल्कि हम 
देखते हैँ कि कांग्रेसके प्रति जगह-जगह कटुताका प्रदर्शन किया जा रहा हैं। 
हमारे बचनों पर बहुतसे लोग विश्वास नहीं करते। मुस्लिम लीग और 
बहुतसे राजाओंकों कांग्रेसका विश्वास नहीं, अुसके प्रति आज तो वैर-भाव 


पुलिस-चलकी मेरी कल्पना 


ही भूनके मनमें है। हम छोगोंमें शुद्ध अहिसाका आचरण होता, तो कांग्रेस 
आज किसीकों भय न होता, वल्कि वह सवकी प्रेम-माजन वन बी होः 

विम्नलिके जिन्हें अहिला पर अठल विश्वास है, भुनके लिखें आज 
मैं काल्पनिक चित्र ही दे सकता हें। 

जहां तक हममें शुद्ध गहिसा प्रगठ नहीं होती, वहां तक हम अहि 
मार्गसे स्वराज्य प्राप्त नहीं कर सकते। हमारा बहुमत हो तभी हमें र 
मिल सकती है, जिसका अर्थ यह हुआ कि प्रजाका बहुत बड़ा भाग अहिः 
शासनके नीचे रहनेवाला होगा। जैसी स्थिति जब होगी तब काफी ६ 
वृत्तिका नाश हो गया होगा और हिसक आुपद्रव काबूमें आ गये होंगे 

बसा होते हुओ भी मैने यह तो स्वीकार किया ही है कि बहि 
शासनमें ओेक मर्यादित हद तक पुलिस-वलके लिय्रे स्थान होगा। यह मान 
मेरी अपूर्ण अहिंसाका चिह्न है। प्ुलिसके विना में काम चला सकूंगा 
कहनेकी मेरी हिम्मत नहीं, जैसे कि यह कहनेकी हिम्मत है कि विना फो 
में चला लूंगा। में जरूर असी स्थितिकी कल्पना करता हूं, जब पुलिसकी 
जरूरत नहीं पड़ेगी । पर जिसका सच्चा पता तो अनुभवसे ही छूग सकता 

, यह पुलिस आजकी पुलिससे बिलकुल भिन्न ही प्रकारकी होगी। भ्‌ 
अहिसामें विश्वास रखनेवालोंकी भरती होगी । वे छोगोंके सेवक होंगे, सर 
नहीं। लोग अुनकी मदद करते होंगे और वे रोज-ब-रोज कम होते ० 
वाले आपद्रवोंका आसानीसे मुकाबला कर सकेंगे। पुलिसके पास कुछ इ 
तो होंगे, पर अुसका आुपयोग शायद ही कभी होगा। असलमें देखा 
तो जिस पुलिसको सुधारकके तौर पर समझना चाहिये। वैसी पुलिस 
अपयोग मुख्यतया चोर-डाकुओंको कावूमें रखनेके लिखे ही होगा। अहि 
शासनमें मजदूर-मालिकोंका झगड़ा क्वचित्‌ ही होगा, हड़तालें श्व 
ही होंगी। क्योंकि अहिसक बहुमतकी प्रतिप्ठा स्वभावत: जितनी होगी 
समाजके प्रमुख समुदायोंका आदर बसे श्राप्त होगा । जितना बाद रः 
चाहिये कि कांग्रेसका जब अधिकार होगा, तव अधिकतर लिककीस 4 
ओर भिससे अूपरकी आमरके स्त्री-पुछप मताधिकारी होंगे। आजके संकू 
विवानको जिस काल्पनिक चित्रमें स्थान नहीं है। 

हरिजनसेवक, २४-८-४०; पृ० २३४-३५ 


हा २३ ह 
कांग्रेसी मंत्री और अहिसा 
श्री शंकरराव देव लिखते हैँ: 

“ छोगोंकी समझमें यह वात नहीं आ रही है कि जो छोग अपनेको 
सत्याग्रही कहते थे, वे मंत्री बनते ही फौज और पुलिसका अपयोग 
क्यों करते हैं। छोग मानते हैं कि धर्म या व्यवहारके रूपमें मानी हुमी 
अहिसाका यह भंग है, और भूपरी खयालसे यह सच भी मालूम होता 


.- है। कांग्रेसी मंत्रियोंके विचारोंमें और बरतावमें यह जो विरोध 


दिखाओ देता है, अुसका समर्थश करना आसान न होनेके कारण 
हमारे कार्यकर्ता अुल्झनमें पड़ जाते हैं, और जिस विसंगतिसे छाभ 
अठानेवाले कांग्रेसी और गैर-कांग्रेसी प्रचारकोंका मुकावछा करना 
अुनके लिओ मुश्किल हो जाता है। 

“आम तौर पर कांग्रेसियोंकी अहिसा कमजोरोंकी अहिसा ही 
रही है। हिन्दुस्तानकी मौजूदा हालतमें यही हो सकता था, जिसे तो 
आप भी जानते हैँ। आप कहते हैं कि ताकतवरकी अहिंसामें तेज 
होता है। फिर भी कमजोरको तगड़ा बनानेके लिभे आपने अहिसाका 
आअुपयोग करना स्वीकार किया, यही नहीं वल्कि आप अुनके नेता भी 
वने । जिस तरह दुर्वेछ या कमजोर होते हुओ भी आज अुनके हाथर्मे 
सत्ता आओ है। वे अंग्रेजी हुकूमतके खिलाफ तो अहिसासे लड़े, 
लेकिन अब अपने हाथमें सत्ता छेकर देझमें दंगा-फसादके समय भी 
अहिसाका आपयोग करके अुसे मिठानेको वे तैयार नहीं हँ। अगर 
वे जैसी कोशिश करें भी तो न वे अुसमें कामयाव होंगे और न मिस 
काममें ओन्हें आम लोगोंका सहकार ही मिलेगा । 

“४ मैंने आपसे पूछा था कि क्‍या सत्याग्रही अपने हाथमें हुकूमतकी 
वागडोर ले सकता है? अगर ले सकता है तो अूस हुकूमतके जरिये 
वह अहिंसाको कैसे आगे बढ़ा सकता है? कृपा करके आप जिस पर 
थोड़ी रोशनी डालिये। जिसने अहिसाकों धर्म, माना है वह कभी 
हुकूमतमें शामिल होना पसंद नहीं करेगा। और, मेरी राय है कि 
अुसे अैसा करना भी नहीं चाहिये। लेकिन मैं मानता 7 हूं कि जिन्होंने 
अहिसाको सिर्फ वीति या व्यवहारकी दृष्टिसे अपनाया है, भुनके लिये 
पद लेनेमें कोओ दिक्कत न होनी चाहिये। हरे! कांग्रेसियोंने पद 


उन #क, 


कांग्रेसी मंत्री और अहिसा 


संभाले हैं मौर जिसके लिये आपने थुन्हें विजाजत दी है। वैसी 
हालतमें सवाल यह जुठता है कि अुन मंत्रियोंसे, जो बहिसामें मानते हैं, 
आपका यह आम्मीद रखना कहां तक मुनासिव है कि कमसे कम वे 
खुद तो दंगा-फसादके मौकों पर अहिसाका आपयोग करें ? अहिंसाके जरिये 
सत्ता प्राप्त करनेके वाद मुसका अपयोग किस तरह किया जाय, जिससे 
सत्ता ही गैर-जरूरी हो जाय? अगर अैसा कोमी रास्ता आप न 
सुझायेंगे, तो हमारे अपने मकसद तक पहुंचनेके लिग्रे सत्याग्रह ओेक 
अधूरा साधन माना जायगा। ” 


ड़ 


षट्‌ 
है. 


मेरे विचारसे जिसका जवाब आसान है। कुछ समयसे मैने यह कहना 
शुरू कर दिया है कि कांग्रेसके विधान या कानूनसे “सत्य और अहिंसाकों ! 
हटा देना चाहिये । लेकिन कांग्रेसके विधानसे ये दोनों सचमुच हटठाये जाय॑ या 
न हटाये जाय॑, अगर हम यह मान लें कि वे हटा दिये गये हैं, तो स्वतंत्र 
रूपसे हम यह समझ सकेंगे कि कोओ काम सही है या नहीं। मैं मानता 
हूँ कि जब तक हम देशमें भीतरी शक्तिकी रक्षाके लिश्रे फौज या पुलिसका 
अुपयोग करेंगे, तव तक अंग्रेजी सल्तनतके या दूसरी किसी विदेशी सल्तनतके 
मातहत ही हम रहेंगे-- फिर चाहे देशकी सरकार कांग्रेसवालोंके हायमें 
हो या दूसरोंके हाथमें हो। फर्ज कीजिये कि कांग्रेसी मंत्रि-मंडलोंको अहिंसामें 
विश्वास नहीं है। यह भी मान छीजिये कि हिन्दू, मुसलमान भौर 
दूसरे हिंदुस्तानी फौज और पुलिसका सहारा चाहते हैं। अगर जैसा है तो 
वह अन्हें मिलता रहेगा। जो कांग्रेसी मंत्री अहिसामें विश्वास रखते हैं, 
भुन्हें फौज या पुलिसकी मदद लेना अच्छा न लगेंगा। जिंसलिजे वे जिस्तीफा 
दे सकते हैं। जिसके मात्ती यह हुओ कि जब तक लछोगोंमें आपसमें ही फँंसला 
कर लेनेकी ताकत नहीं आती, तव तक हुल्लड़वाजी होती रहेगी भौर हमर्मे 
अहिसाका सच्चा वल पैदा ही नहीं होगा। 

अब सवाल यह रहा कि जैसा अहिसक वर किस प्रकार पैदा हो सकता 
है? अिस सवालका जवाव अहमदाबादसे आये हुओ ओेक पत्रके जवाबर्में ४ 
अगस्तको में दे चुका हूं । जव तक हममें वहाद्व॒री और प्रेमसे मरनेकी ताकत 
पैदा नहीं होती, तव तक हममें वीरोंकी अहिसाका वल नहीं आ सकता। 

अब सवाल यह है कि आदर्श समाजमें कोभी राजसत्ता रहेगी या वह 
अेक बिलकुल अराजक समाज बनेगा? मेरे खयालमें अैसा सवार पूछनेसे 
कोओ फायदा नहीं होगा। अगर हम अँसे समाजके लिये मेहनत करते रहें, 
तो वह धीरे धीरे किसी हद तक अस्तित्वमें आयेगा; और आुत्त हुद तक 
लोगोंको अुससे फायदा पहुंचेगा। युक्लिडने कहा है कि लाबिन वही हो 
सकती है जिसमें चौड़ाओ न हो। लेकिन जैसी लाजिन न आज तक कोओी 


द्‌८ आधथिक और झमौद्योगिक जोवन 


बना पाया है, न आगे भी कोओ बना पायेगा। फिर भी जैसी छाशिनको 
खयालमें रखनेसे ही प्रगति हो सकती है। जो बात जिस मामलेमें सच है, 
वह हरभेक आद्ंके बारेमें सच है। 

हां, जितना याद रखना चाहिये कि आज दुनियामें कहीं भी अराजक 
समाज नहीं है। अगर कभी कहीं बन सकता है, तो अुसका आरंभ हिन्दुस्तानमें 
ही हो सकता है। क्योंकि हिन्दुस्तानमें जैसा समाज बनानेकी कोशिश की गओऔ 
है। आज तक हम आखिरी दरजेकी बहादुरी नहीं दिखा सके; लेकिन असे 
दिखानेका भेक ही रास्ता है। और वह यह है कि जो लोग असमें विश्वास 
रखते हैं, वे युस पर चल कर दिखायें। जैसा करनेके लिभे, जिस तरह हमने 
जेलोंका डर छोड़ दिया है भुसी तरह, मृत्युका डर भी बिलकुल छोड़ना पड़ेगा | 


हरिजनसेवक, १५-९-४६; पृ० ३०९-१० 


र्४ड 
सत्य और अहिसाको न छोड़ें 


ओअक सेवाभावी भाओजी अपना नाम देकर लिखते हैं: 


“ आपका साप्ताहिक अखबार “हरिजनवन्धु ' में नियमित पढ़ता. 
हुं। १५ सितम्बरके “हरिजनवन्धु ” में श्री शंकरराव देवको दिये गये 
जवाबमें आपने लिखा है: मैंने कुछ समयसे कहना शुरू किया है 
कि कांग्रेसके विधानमें से सत्य और अहिंसाको निकाल देना चाहिये। 

“/ आजकी परिस्थितियोंमें जैसा होगा, तो कांग्रेस परसे लोगोंका 
विश्वास अुठ जायेगा । लोग जैसा समझेंगे कि जब तक कांग्रेसके हाथमें 
सत्ता नहीं थी, वह लोगोंको सत्य और अहिसा पर चलनेको समझाती 
थी। आज सत्ता हाथमें आते ही वह सत्य और अहिसाको विधानमें 
से निकालनेका सोच रही है। . - 

“अगर कांग्रेसके विधानमें से ये दो शब्द, जिनके जरिये कांग्रेस 
जितनी आगे बढ़ी है और आज अ्‌ची चोटी पर वैठी है, निकल जायेंगे, 
तो कांग्रेस फौरत ही नीचे ग्रिर जायेगी। अुसकी प्रतिष्ठा हलकी पड़ 
जायेगी। आप ही कहते थे कि सत्य और अहिंसाके बिना आप भेक 
कदम भी आगे नहीं चलरू सकते। 

“ किसलिओ लोग कांग्रेसवालोंको विश्वासके लायक, दयालु, 
सेवाभावी, हिम्मतवाले -- वगैरा-वगरा मानते आये हैं? सत्य और 
अहिंसाके ही कारण। सत्य और अहिंसा अुसकी जड़ है। जड़के नाश 


सत्य और अहिताकों न छोड़ें द्र्रु 


होनेसे साराका सारा पेड़ अपने-आप सूख जायेगा। जापको तो यह 
कोशिश करनी चाहिये कि वह्‌ जड़ ज्यादासे ज्यादा गहरी जाय । 
“कबिसलिजें मुझे लगता है कि बाप हस्वेक कांग्रेसजनकों ्षिन 

सिद्धान्तोंका पालन करनेके लिठ्रे वाव्य करें; यदि वह जिनका पालन 

करनेसे बिनकार करता है, तो बुसे कांग्रेस छोड़ देनी चाहिये।” 

अहिसाका दावा करनेवाला मैं अच्छा काम करनेके लिख्रे भी किसीको 
मजबूर कैसे कर सकता हूं ? ओक महान अंग्रेजने कहा है कि आजाद रहकर 
भूल करना अच्छा है, मगर मजबूर होकर वच्छा बनना वुरा है। में लिस 
सत्यको मानता हूं। कारण साफ है। जो दूसरोंके दवावसे अच्छा रहता है, 
अुसका दिल अच्छा नहीं रहता, आुलटा ज्यादा विगड़ता है; और जब दवाव 
हट जाता है तो अन्दर हुआ विगाड़ भूपर या जाता है। 

और, किसी ओेक व्यक्तिके पास तो किसी पर दवाव डालनेंकी ताकत 
होनी ही नहीं चाहिये । कांग्रेस भी जबवरन्‌ किसीसे सत्य या अहिंसा पर अमल 
नहीं करवा सकती। बैसी चीजें खुशीका सौदा ही होनी चाहिये । 

सत्य और अहिसाको कांग्रेसके विधानसे निकालनेकी बात पेश किये 
मुझे अेक सालसे ज्यादा अरसा हो गया है। . . - मेरी जिस सलाहके पीछे 
जोरदार कारण है। सत्य और अहिसाकी भोटमें कांग्रेसका झूठ और 
हिंसाको छिपाना कोभी मामूली कारण नहीं है। अगर कांग्रेसी दिखावा न 
करें और सचमृच सत्य गौर अहिसाके जिन दो खंभोंको पकड़े रहें, तो 
जिससे अच्छा और क्या हो सकता है ? 

में तो कभी यह चाह ही नहीं सकता कि सत्ता हायमें आने पर कांग्रेस- 
जन सत्य और अहिंसाकी आुस सीढ़ीकों छोड़ दें, जिसके सहारे वे जितने 
थागे बढ़े हैँ। में मानता हूं कि अगर कांग्रेस सत्ता पाकर जिस सीढ़ीको 
छोड़ेगी, तो अुसका तेज विलकुल मन्द पड़ जायगा। 

ओअेक और भूलसे सबको बचना चाहिये। जो विधानमें नहीं लिखा हो 
बुस पर किसीको अमर नहीं करना चाहिये, जैसी वात तो है ही नहीं। 
मैंने तो आशा रखी ही है कि सत्य और अहिसाके विघधानमें से निकल 
जाने पर भी सव या ज्यादातर कांग्रेसी अपनी जिच्छासे जन पर अमर 
करेंगे और करते-करते मरेंगे भी | 

ओेक भूल, जिसका जिक्र जिन सेवाभावी भाजीने नहीं किया है, सुधार 
दूं) कांग्रेसके विवानमें शांतिपूर्ण मर न्यायसंगत ” शब्द हैं। थुन्हें बहिलक 
भौर सत्यपूर्ण माननेका मूझ हक नहीं | कांग्रेसके पास घ्म नहीं, कर्म ही है। 
अंग्रेजीमें मुसे पॉलिसी” कहेंगे। मेरे हकका तो सवाल ही नहीं है। मगर 
जब तक कर्म चलता है तब तक वह धर्म हो जाता है । यानी अुस पर 


७० आथिक और औद्योगिक जीवन 


अमल करनेका बंधन होता है। अगर “शान्ति” का मतलरूव अशान्ति भी हो 
सकता हो और न्यायसंगत” का मतलरूव झूठ भी हो सकता, हो, तो मेरी 
सलाहके लिओ कोओ स्थान नहीं रह जाता। 
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२५ 
में अहिसक सास्यवादमें विश्वास रखता हूं 
[ श्री महादेव देसाओके साप्ताहिक पत्र ' से।] 

हम लोग बेहद थक गये थे। सोनेकी तैयारीमें ही थे, क्योंकि दुसरे 
दिन सबेरे तीन बजे आठना था। आंध्रके तूफान-पीड़ित प्रदेशमें घूमना 
था। गाड़ी चल पड़ी थी। जितनेमें ही ओेक दोहरे बदनके सज्जन दौड़ते 
हुओ आये और अन्होंने खिड़कीमें से झांका । पहनावा यूरोपियन था। 
कहने लगे, “जनाब, मैं ठेठ मिस्रसे आ रहा हूं। हिन्दुस्तानके सबसे बड़े 
महापुरुषसे हाथ मिलाने और अनसे थोड़ी-सी बातचीत करनेका मौका 
तो मिलना ही चाहिये। ” वे अंग्रेजीमें बोले, पर लहजा और अच्चारण 
फ्रेंच था। अन्हें हम क्‍या कहते ? सिवा अंदर लेनेके चारा ही नहीं था। 
पर दरवाजेमें ताला छगा हुआ था। हमने कहा, “आप अंगंले स्टेशन 
पर आ जाअिये।” पर वे जरा भी समय खोना नहीं चाहते थे। खिड़कीमें 
से ही वे अंदर घुसे । हमने भी थोड़ी सहायता की और वे आ गये। जिस 
बातंसे वे बड़े खुश थे कि मिस्रको कुछ तो आजादी मिली। हिन्दुस्तानके 
प्रति भी अन्होंने शुभाशा प्रगट की। 

“पर में कुछ सवाल आपसे पूछूं। में देखता हूं कि आप काफी थक 
गये हैं; पर मुझे अपने जीवनमें फिर कभी जैसा मौका नहीं मिलेगा। 
जअिसलिओे आशा करता हूं कि आप मुझे जरूर माफ करेंगे।” मारे नींदके 
गांधीजीकी आंखें मुंद रही थीं। पर जिस प्रेमी आगन्तुककों वे टाल नहीं 
सके। “ अच्छा कहिये, ” वे बोले। 

“४ कम्युनिज्मके वारेमें आप क्‍या सोचते हैं? क्या आपके खयालसे 
अुससे हिन्दुस्तातका भला हो सकता है? ” यह अुनका पहला सवाल था। 

“ रूसी ढंगका अर्थात्‌ लोगों पर भूपरसे जबरदस्ती लादा हुआ कम्युनिज्म 
हिन्दुस्तानके लिओ बिलकुल नामुमकिन होगा। में तो अहिसात्मक साम्यवादमें 
विश्वास करता हूं।” गांधीजीने कहा। 

“पर रूसी क्षम्युनिज्म तो खानगी संपत्तिके खिलाफ है। क्या आप 
खानगी संपत्ति रहने देना चाहते हैं? ” 
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“अगर कम्युनिज्म वगर किसी तरहकी जोर-जबरदस्तीके आ सकता हो, 
तब तो आअुसका स्वागत होगा। क्योंकि अुस हालतमें संपत्ति पर क्रिसीका भी 
अधिकार तब तक नहीं होगा, जब तक कि वह जनताकी ओरसे और जनताके 
लिये नहीं होगा । ओअेक लखपतिके पास लाखों होंगे । पर वह जनताकी 
ओरसे अुनका रक्षक-मात्र होगा। और जब कभी सर्व-सावारणके हितके लिखे 
अनकी जरूरत होगी, तव राज्य सारी संपत्ति पर अधिकार कर सकेगा। ” 

“क्या समाजवादके वारेमें आप और जवाहरलालजीके वीच कोनी 
मतभेंद है? ” 

. “हां, है तो। पर वह बितना ही कि वे अुसके क्षेक अंग पर जोर 
देते हैं तो में दूसरे पर। वे शायद परिणाम पर जोर देते हैं औौर में 
सावन पर देता हूं। में शायद ओअुनके खयालसे अहिसा पर जरूरतसे ज्यादा 
जोर दे रहा हूं। वे भी अहिसामें विश्वास तो करते हैँ। पर अगर वे 
यह देखें कि अहिसाके द्वारा समाजवाद नहीं छाया जा सकता, तो वे अन्य 
साधनोंको भी काममें छेना बुरा न समझेंगे। असलमें में तो सैद्धान्तिक दृष्टिसे 
अहिंसाको जितना महत्त्व दे रहा हूं। मुझे अगर कोओ यह विश्वास दिला 
दे कि अन्य साधनोंसे आजादी छायी जा सकती है, तो भी में असे लेनेसे 
जिनकार कर दूँगा। वह सच्ची आजादी नहीं होगी। / 

“पर क्‍या आपका यह खयाल है कि आपके अहिसात्मक प्रचार 
(आन्दोलन) से अंग्रेज हिन्दुस्तानको आपके हाथोंमें सौपकर यहांसे चुपचाप 
चले जायेंगे ? ” 

“हां, जरूर मेरा यही खयाल है।” 

“पर आपके जिस खयालका आधार कया है? ” 

“ ओदवर और अभुसके न्याय पर मेरी श्रद्धा आधार रखती है।” 

अुन मिस्री सज्जन पर गांधीजीके जिन शवब्दोंका वड़ा असर पड़ा। अन्होंने 
ये शब्द लिख लिये और कहने छगे : “हम ओऔसाओ कहलानेवालोंकी अपेक्षा 
आपमें भीसाओ श्रद्धा अधिक है। में क्षिन शब्दोंकों खूब मोटे मोटे अक्षरोंमें 
लिखकर लगा दूंगा। 

“ हां, जरूर लिख लीजिये, क्योंकि अगर बैसा न हो तो अुस भीश्वरको 
दयामय कौन कहेगा ? तव तो आअुसे हिसाका पोपक ओदवर कहना पड़ेगा।” 

यहां पर वे मित्र हमें छोड़कर चले गये। और अगला स्टेशन आनेसे 
पहले तो गांधीजी गाढ़ी नींदममें निमग्न हो गये। 
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रद 
हृदय-परिवर्तत बनास वेज्ञानिक समाजवाद 


मुझे चिट्ठी-पत्नी लिखनेवाले कुछ सज्जन बड़े आग्रही हैं। वे मुझे निग्रह- 
स्थानमें लाना चाहते हैं। अुनमें से भ्ेक नमूना यह है: 

“ जब कभी आर्थिक कठिताजियां खड़ी होती हैं और जब कभी 
पूंजीपति और मजदूरोंके आथिक सम्बन्धोंके विषयमें आपसे कोओ सवाल 
पूछा गया है, आपने हमेशा अपना संरक्षकता ' का सिद्धान्त सामने 
रख दिया है, जो मुंझे हमेशा हैरान किया करता है। आप चाहते 
हैं कि धनवान लोग अपनी दौलत और माल-मिल्कियत पर गरीबोंकी 
ओरसे संरक्षक रहें और भुन्हींके फायदेके लिओे असे खर्चे करें। अगर मैं 
आपसे पूछूं कि भला यह संभव भी है, तो आप कहेंगे कि मैं 
मनुष्यको असलूमें स्वभावतः श्वार्थी मानता हूं, जिसलिये जैसे सवाल 
पूछ रहा हूं; जब कि आपने अपना सिद्धांत अिस आधार पर कायम 
किया है कि वह स्वभावतः भला होता है। फिर भी राजनीतिक क्षेत्रमें 
तो आपके ये विचार नहीं हैं। नहीं तो आपको अपना यह विश्वास 
छोड़ना पड़ेगा कि मनुष्य गसलमें स्वभावतः भला होता है। अंग्रेज 
भी तो यहां अपनी हुकूंमतके समर्थेनर्में जिसी प्रकार संरक्षक ' होनेका 
दावा पेश करते हैं। 

“पर ब्रिटिश साम्राज्य परसे तो आपका विश्वास कभीका 
अठ गया है और आज जिसे साम्राज्यका आपसे अधिक बड़ा कोओी 
दुश्मन नहीं है। राजनीतिक क्षेत्रमें भेक और आशिक क्षेत्रमें दूसरे नियमका 
पालन करें, तो यह मेल कैसे बैठेगा?े अथवा आपका मतलब यह तो 
नहीं कि ब्रिटिश जनता और ब्रिटिश साम्राज्यकी भांति अभी पूंजीवाद 
और पूंजीपतियों परसे आपका विश्वास नहीं थरुठा है? क्योंकि 
आपका यह संरक्षकतावालो सिद्धान्त तो ठीक वैसा ही दिखाजी देता है, 
जैसा राजाओंका औवश्वरदत्त अधिकारवाला सिद्धान्त माढूम होता था। 
पर अब अुसे कोओ नहीं मानता। पहले भेक आदमीको अपने अन्य 
भाजियोंकी ओरसे अभुन्हींके द्वारा दी हुओ राजनीतिक सत्ताको धारण 
करने दिया जाता था। पर आअसने जिसका दुरुपयोग किया और जनताते 
असके खिलाफ बगावत कर दी, और जिस तरह लोकसत्ताका जन्म 
हुआ। भिसी प्रकार जब बे मुट्ठीभर छोग, जिन्हें जनतासे आथिक 
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सत्ता प्राप्त होती है और जिसे वे जिन छोगोंकी तरफसे घारण 
करते हैं, अपनी जिस सत्ताका वुपयोग अपना ही स्वार्थ साथने तथा 
ओऔरोंको नुकसान पहुंचानेके लिये करने लगें, तो बुसका अनिवार्य 
परिणाम यही होगा कि जनता किन थोड़ेसे छोगोंके हाथोंमें से बह 
अर्थसत्ता छीन लेगी --- अर्थात्‌ समाजवादका जन्म होगा। 

“अब तक तो हर भी कौर बुरी चीजकों हासिल करनेका 
सिर्फ केक ही तरीका--हिसा --- माना गया था। पर जहां किसी 
भले कामके लिझे भी हम हिसाका आुपयोग करने लगते हैं, तो अुसके 
साथ अपने-आप कुछ वुराबियां भी आ ही जाती हैं और बुससे प्राप्त 
होनेवाले सुफल पर भी बुरा असर पड़ता है। पर अहिसाका मार्ग 
हिंसाकी अपेक्षा अधिक अुच्च है; और वह मनुष्योंके पारस्परिक 
सम्वन्बोंको विपाकत नहीं कर देता। में यह भी मानता हूं कि आपने 
जिस आअुपायकी कारगरताकों बड़ी सफलताके साथ सिद्ध कर दिया 
है। जिसलिओ मेरी यह हादिक अभिलापा है कि आप जिस वतंमान 
अर्थ-प्रणालीके साथ अपने अहिसात्मक तरीकोंसे छढ़कर विसका अन्त 
कर दें और ओक नवीन अर्थ-प्रणाली निर्माण करनेमें सहायता करें। ” 
पूंजीवाद और साम्राज्यवादके साथ मेरे व्यवहारमें मुझे कोओ असंगति 

नहीं दिखाओी देती। पत्र-प्रेपफकको कुछ विचार-अ्रम हो रहा है। मैंने कभी 
यह नहीं कहा और न जिसका खयाल ही किया कि राजाओं, साम्राज्यवादियों 
और पूंजीपतियोंका क्या दावा है या अुन्होंन क्या दावा किया है। मैंने 
तो सिर्फ यही कहा और लिखा है कि पूंजीका विनियोग हमें किस तरह 
करना चाहिये। फिर दावा करना तो ओभेक वात है और अुस पर अमरू 
करना जुदी बात है। आुदाहरणार्थ, छोकसेवक होनेका दावा तो हर कोओी 
-- जैसे में भी--कर सकता हूं। पर केवल दावा करनेसे ही कोओ वैसा 
थोड़े ही बन जाता है। लेकिन अगर में अपने दावेके अनुसार व्यवहार 
भी करने लगूं तो सभी मेरी कद्र करेंगे। जिसी तरह कोओ पूंजीपति सम्पत्ति 
परसे अपना अओकान्त प्रभुत्व हटाकर यह घोषणा कर दे कि यह सम्पत्ति तो 
जनताकी है और वह अुसका संरक्षक-मात्र है तो सवको खुशी होगी । बहुत संभव 
है कि मेरी सलाह कोओ नहीं मानेगा ओर मेरे सपने सच्चे न हो पायेंगे। 
पर यह भी तो कौन कह सकता है कि समाजवादियोंके सपने सच्चे होंगे? 
समाजवादका जन्म अिसलिशे नहीं हुआ कि पूंजीपति अपने घनका दुरुपयोग 
करते हैं। जैसा कि में बता चुका हूं, ओऔश्ोपनिपद्के पहले मंत्रमें समाजवादके 
ही नहीं, वल्कि साम्यवादके सिद्धांतका भी स्पष्ट आुल्लेख है। वात असलमें 
यह है कि जिसे हम शास्त्रशुद्ध समाजवादकी विद्या कहते हैँ गुसका जन्म 


छ्ढ आथिक , और औद्योगिक जीवन 


तो तब हुआ, जब हृदय-परिवर्तनके तरीकों परसे कुछ लोगोंकी श्रद्धा आठ 
गओी। मैं भी भुसी समस्याका हल करनेमें लगा हुआ हूं, जो शास्त्रशुद्ध 
समाजवादियोंके सामने पेश है। हां, यह सच है कि में तो हमेशा और 
सिर्फ शुद्ध अहिसाके रास्ते ही जानेवारा हूं। शायद वह असफल भी हो। 
पर अगर जैसा हुआ तो अुसका कारण अहिंसाकी विद्यासे सम्बन्ध रखनेवाला 
मेरा अज्ञान ही होगा। मैं जिसका चाहे प्रवीण प्रवर्तक न होअूं, पर जिसमें 
मेरी श्रद्धा जरूर दिन-दिन बढ़ रही है। अखिल भारत चरखा-संघ और 
अ० भा० ग्रामोद्योग-संघ असी संस्थाओं हैं, जिनके जरिये अहिसाकी कछाकी 
अखिल भारतीय पैमाने पर जांच हो रही है। चूंकि कांग्रेसका संचालन पूर्णतया 
लोकसत्तात्मक सिद्धान्तोंक अनुसार होता है, अतः अुसकी संचालन-नीतियें 
समय-समय पर परिवर्तन होना स्वाभाविक है। मैसे परिवर्तनोंके कारण मेरे 
प्रयोगोंमें रुकावठें न आने पायें जिसलिओ कांग्रेसने अिन दो संस्थाओंको अत्पन्न 
किया है, जिनके द्वारा में अपने प्रयोग बे-रोकटोक जारी रख सकूं । मेरी 
मनोगत संरक्षकताकी जांच तो अभी होनेको है। सुयोग्य संचालकों द्वारा 
सम्पत्तिका लोकहितार्थ सबसे अच्छा अुपयोग करनेका यह ओक प्रयास है। 

अब पत्रके दूसरे हिस्सेको लें। मैं जीवनकों जड़ दीवारोंसे विभकत 
नहीं किया करता। ओक व्यक्तिकी भांति राष्ट्रकरा भी जीवन अविभकत और 
पूर्ण होता है। कांग्रेस अथवा त्थोक्‍्त राजनीतिक जीवनसे मेरे अलग हो 
जानेके कारण मेरे हृदयसे हिन्दुस्तातनकी आजादीके लिओ छगन लेशमात्र 
भी कम नहीं हु है। और न सविनय कानून-भेंग अहिसाकी कोओ खास 
प्रक्रिया है। वह तो आअुन अनेक अहिंसक प्रक्तियाओंमें से अेक है, जो किसी 
प्रकार भी ओक-दसरेसे असंगत नहीं हैं। मेरा तो यही काम है कि में जो- 
कुछ भी कहूं अुसमें अहिंसा ही हो। मेरा तो यह दावा है कि में अपना 
प्रयोग ठीक शास्त्रशुद्ध ढंगसे किये जा रहा हूं। अहिसाके वगीचेसें तो कओ 
पौधे हैं। पर अुनका आद्गम-स्थान ओक ही है। यह कोजी जरूरी नहीं कि 
सबका प्रयोग ओकसाथ ही हो। अुनमें से कुछ ज्यादा प्रवल हैं; कुछ भुतर्ने 
प्रवल नहीं हैं। पर हैं सब निह॒पद्ववी। फिर भी अुनका आुपयोग करते समय 
कुशलतासे काम लेना पड़ता है। परमात्माने मुझे जो कुछ सी कौशल 
दिया है अुससे में काम ले रहा हूं। पर चूंकि में किसी खास पौधेकों 
छोड़कर ओक अमुक पौधेसे काम ले रहा हूं जिसके मानी यह नहीं कि 
मैने युद्धको छोड़ दिया है। युद्ध तो लक्ष्यसिद्धिके पहले रुकनेवाला नहीं है। 
अहिसाके कोशमें पराजय-जैसे शब्दके लिओे स्थान ही नहीं है। 


हरिजनसेवक, २०-२-३७; पु० ४-५ 


२७ 
क्या आप वर्गयुद्धकों दाल सकते हूँ? 


प्र० --- यदि आप मजदूरों, किसानों और कारखानेके श्रमिकोंकों लाभ 
पहुंचाना चाहते हैँ, तो क्या आप वर्गयुद्धकों टाछ सकते हैं? 

अ०--वेशक में टाल सकता हूं, वशतें कि लोग अहिंसक मार्गका 
अनुसरण करें। पिछले वारह मास यह अच्छी तरह दिखा चुके हैं कि 
अहिसाको नीतिके रूपमें अपनाने पर भी वह क्‍या कर सकती है। जब 
लछोग आअसे आचरणका सिद्धान्त मान लेते हैं, तव वर्गयुद्ध असंभव वन जाता 
है। जिस दिंशाम्ें अहमदाबादमें प्रयोग किया जा रहा है। अुसके अत्यंत 
संतोषजनक परिणाम आये हैं। और अस प्रयोगके निर्णायक सिद्ध होनेकी 
पूरी संभावना है। अहिसक तरीकेमें हम पूंजीपतिका नहीं, वल्कि पूंजीवादका 
नाश करना चाहते हैं। हम पूंजीपतिसे कहते हैं कि वह अपनेको भ्रुत छोगोंका 
संरक्षक समझे, जिन पर असकी पूंजी बनने, टिकने और बढ़नेका दारमदार 
है। श्रमिकको पूंजीपतिके हृदय-परिवर्तंनकी प्रतीक्षा करमेकी भी जरूरत नहीं 
है। यदि पूंजीमें बल है तो श्रममें भी है। बलका अपयोग विनाशक और 
रचनात्मक दोनों प्रकारसे किया जा सकता है। दोनों ओक-दूसरे पर निर्भर 
हैं। ज्यों ही मजदूर अपनी ताकतकों पहचान लेता है, त्यों ही वह पूंजी- 
पतिका गुलाम वना रहनेके वजाय भुसका वरावरीका हिस्सेदार बननेकी 
स्थितिमें आ जाता है । यदि वह अकेला ही मालिक वनना चाहेगा, तो 
वह संभवतः सोनेका अंडा देनेवाली मुर्गीको मार डालेगा। बुद्धि और अव- 
सरकी असमानतायें अनन्त काल तक बनी रहेंगी। नदीके किनारे रहनेवाले 
आदमीके लिओ सूखी मदभूमिमें रहनेवालेकी अपेक्षा फसल आुगानेका अवसर 
सदा ही अधिक रहेगा। परन्तु यदि असमानतायें हमारे सामने हैँ, तो मूलभूत 
समानताओंको भी हमें अपनी पहुंचके बाहर नहीं समझता चाहिये। पशु- 
पक्षियोंकी तरह ही प्रत्येक मनृष्यकों जीवनकी आवश्यकताओंके लिभे समान 
हक है। और चूंकि प्रत्येक अधिकारके साथ अनुरूप कर्तव्य और आुस पर 
होनेवाले हमलेको रोकनेका अनुरूप जिलाज छगा हुआ है, जिसलिजे मूल 
प्रारंभिक समानताकी प्राप्ति और रक्षा करनेके लिओ अन कर्तव्यों और 
आअपायोंकों खोज निकालनेकी ही बात रह जाती है। यह अनुरूप कर्तव्य 
है अपने हाथ-परोंसे परिश्रम करना और वह अनुरूप आपाय है अुस आदमीसे 
असहयोग करना, जो मुझसे मेरे परिश्रमका फल छीन लेता है। और यदि 
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मुझे पूंजीपति और मजदूरकी मूल समानता स्वीकार है, जैसा कि होना ही 
चाहिये, तो पूंजीपतिका विनाश मेरा लक्ष्य नहीं हो सकता। मुझे अुसके 
हृदय-परिवर्ततकी कोशिश करनी चाहिये। मेरा असहयोग वह जो अन्याय 
कर रहा होगा असके प्रति अुसकी आंखें खोल देगा। मुझे यह डर रखनेकी 
जरूरत नहीं कि मेरे असहयोग करने पर कोओ और मेरा स्थान छे लेगा। 
क्योंकि मुझे अपने साथियों पर जितना असर डाल सकनेकी आशा है कि 
वे भेरे मालिकके अन्यायमें सहायता न दें। निस्संदेह सामूहिक रूपमें मज- 
दूरोंकी जैसी शिक्षा ओेक धीमी प्रक्रिया है, परन्तु चूंकि भुसमें सफलता 
निश्चित है जिसलिये वह सबसे तेज भी है। यह आसानीसे प्रत्यक्ष रूपमें 
दिखाया जा सकता है कि पूंजीपतिके विनाशका परिणाम अस्तमें मजदूरका 
भी विनाश है; और जिस तरह कोओ मनुष्य जितना बुरा नहीं होता कि 
वह सुधारा ही नहीं जा सके, वैसे ही कोओ मानव-प्राणी जितना पूर्ण 
नहीं होता कि जिसे वह भूलसे सर्वथा बुरा समझ रहा है भृसके अपने हाथों 
किये नाशकों अुचित ठहरा सके। 


यंग अडिया, २६-३-३१; पृ० ४९ 


२८ 
वर्ग-विग्नह अनिवार्य नहीं है 
[श्री महादेव देसाआओके “साप्ताहिक पत्र ' से।] 


रचनात्मक क्रांतिके विषयमें वातचीत करते समय श्री बासील मैथ्यूजके 
दिमागमें कुछ और ही वातोंके वारेगें गरांघीजीसे चर्चा करनेका विचार था। 
जिसीलिशओे अन्होंने यह विषय छेड़ा कि हमारे गा उैंकी अर्थ-रचनामें जमींदार और 
साहूकारका कया स्थान होगा ? ” गांधीजीने कहा, “ आज तो साहुकार अनिवार्य 
बन गया है। पर धीरे धीरे वह अपने-आप हट जायेगा। और न सहकारी 
बैंकोंकी जरूरत रहेगी। क्योंकि जब मैं हरिजनोंको वह कला सिखा दूंगा जो 
कि सिखाना चाहता हूं, तब अन्हें ज्यादा नगद धनकी जरूरत नहीं रहेगी। जिसके 
अछावा, जो छोग आज भारी मसीवतमें फंसे हुओ हैँ वे सहकारी बकोंका 
अपयोग नहीं कर सकते। मुझे अन्हें धनका कर्ज या जमीनें दिलानेकी अुतनी 
चिंता नहीं है; मुझे तो अुनके लिझे दाल-रोटी और कुछ दूध जुटानेकी चिता 
है। जब लोग आलस्यमें बीतनेवाले घंटोंको दौलतमें बदलनेकी कछा सीख 
जाते हैं, तब हमारी आवश्यकताके अनुसार सारी बातें ठीक हो जाती हैं। ” 


वर्ग-विग्रह अनिवाय नहीं है ७७ 


“पर जमींदारका क्‍या होगा ? क्या अुसे भी जाप हटा देना या नप्ठ 
कर देना चाहते हैं? ” 

४ मैं जमींदारको नष्ट तो नहीं करना चाहता, पर में यह भी नहीं 
मानता कि अुसका रहना अनिवार्य है। में आपको अदाहरण देकर जरा समझा 
दूं कि अपने संरक्षकताके सिद्धांत पर में यहां किस तरह अमल कर रहा 
हूं। जिस गांवमें जमनालालजीका तीन-चौथाओी हिस्सा है। अलवबत्ता, यहां 
में सोच-समझकर या योजना वनाकर नहीं, वल्कि यों ही अचानक आ गया 
हूं। जब मैंने जमनालालजीसे सहायता मांगी, तो अुन्होंने मेरे लिओ बेक 
झोंपड़ी और दूसरे काम करनेवालोंके लिभ्रे मकान वनवा दिये और कहा 
कि सेगांवसे जो भी कुछ लाभ हो, अुसे आप गांवके लाभके लिये काममें 
लगा दें। अगर मैं अन्य जमींदारोंको भी जिसी तरह राजी कर सकूं, तो 
ग्रामसुधार भेक आसान चीज हो जाय। वेशक, जिसके दूसरे नंबरमें जमीनका 
सवाल और सरकारकी लूटकी समस्या तो है ही। सवालके भुस पहलसे 
संबंध रखनेवाली कठिनाभियोंकों में अभी तो अैसी वुराजियां मान लेता हूं 
जो अनिवार्य हैँ। अगर मौजूदा कार्यक्रम सफल हो गया, तो शायद मूझे 
सरकारी लूटका सामना करनेका रास्ता भी सूझ जाय।/ 


“तब तो आपकी वास्तविक अर्थनीति श्री नेहरूकी अर्थनीतिसे भिन्न 
है। क्योंकि जहां तक मैंने ओन्हें समझा है, वे तो जमींदारको बिलकुल हटा 
देना चाहते हैं। 

“जी हां, ग्रामोद्धार और पुनरंचनाकी मेरी और अुनकी कल्पनाओंमें 
भेद जरूर दिखाओ देता है। और भेद यह है कि में अंक बात पर जोर 
देता हूं तो वे दूसरी बात पर। ग्रामोद्धारकी हलूचलकी तरफ वे ध्यान नहीं 
देते। वें कल-कारखानोंको बढ़ाना चाहते हूँँ। पर मुझे जिसमें शक है कि 
कलू-कारखाने हिन्दुस्तानके लिओ कहां तक लाभदायक होंगे। दूसरे, वे मानते 
है कि वे कितना भी क्‍यों न ठालना चाहें, अन्त्में जाकर वर्ग-विग्रह तो 
होकर रहेगा। मेरी नीति दूसरी है। मुझे अहिसात्मक तरीकोंसे जमींदारों और 
पूंजीपतियोंके दिकको वदलनेकी प्रवल आशा ओर अपेक्षा है। जिसलिओे 
मेरे लिओ तो वर्ग-विग्रहके अनिवार्य होने जैसी कोओ वात ही नहीं है। 
क्योंकि अहिसाका मार्ग तो असा है, जिसमें कमसे कम विग्रहकी गुंजाजिश 
है। किसानोंमें अपनी शक्तिका भान पैदा होते ही जमींदारी-प्रथाकी वुराओ 
अपने-आप नष्ट हो जायेगी। अगर किसान साफ-साफ कह दें कि जब तक 
हमें खाने-कपड़ेके लिभे काफी नहीं मिलेगा, और अपने आपको तथा 
बच्चोंको अच्छी तरह शिक्षा देनेके लिओ साधन प्राप्त नहीं होंगे, तव तक 
हम आपकी जमीन पर काम नहीं करेंगे, तो वेचारा जमींदार करेगा ही 


७८ आध्िक. और ऑद्योगिक- जीवन 


क्या ? असलमें पैदा किये हुओं मालका मालिक तो वह है जो भुसके 
आत्पादनके लिओे परिश्रम करता है। अगर तमाम श्रमजीवी अक्लमंदीके साथ 
अपना संगठन कर छें, तो अुनकी शक्तिको कौन दबा सकता है? भिसलिके 
मुझे वर्ग-विग्नह अनिवार्य नहीं दीखता। अगर मुझे वह अनिवार्य दिखाओ दे, 
तो अुसका प्रचार करने और अुसके तरीके बतानेमें मुझे कोओ हिचकिचाहट 
नहीं होगी। 


हरिजनसेवक, ५-१२--३६; पृ० ३३४-३५ 


२९ 
क्या समाजवादी क्रांति रामराज्यकी ओर ले जायेगी? 


प्र० --- अधिकतर समाजवादियोंका यह विश्वास है कि समाजवादी 
क्रान्ति होनेसे हिन्दू-मुस्लिम झगड़ा पीछे पड़ जायगा और आथिक सवाहू 
सामने आ जायेंगे। क्या आपकी समझसे यह अच्छा होगा कि जैसी क्रान्ति 
हो ? क्‍या जिससे रामराज्य कायम होनेमें मदद मिलेगी ? 

ओअ्‌० -- समाजवादी करान्तिसे हिन्दु-मुस्लिम झगड़ा कुछ हद तक तो 
शांत पड़ेगा। जितना तो हम सबको साफ हीना चाहिये कि झगड़ोंके बहुतसे 
कारण होते हैं। हिन्दू-मुस्लिम झगड़ा मिट जानेसे सब झगड़े मिट जाते हैं, 
अैसा तो नहीं कह सकते। जितना ही कहा जा सकता है कि हिन्दु-मुस्लिम 
झगड़ेने ओक भयंकर रूप ले रखा है। छोटे-मोटे दूसरे झगड़े मिट जानेसे 
जिस भयंकरताका रूप कम हो जायेगा जिसमें शक नहीं है। जब गुलामी 
मिटकर आजादी आती है, तव समाजकी सारी व्याधियां (वुरालियां) भूपर 
आ जाती हैं। जिससे भड़कनेका कोओ कारण में नहीं पाता। अगर बैसे' 
मौके पर हमारा मन स्थिर रहे, तो हरजेक समस्या हल हो जाती है। 
हर हालतमें आथिक सवालकों हल होना ही है। आज आधिक असमानता 
है। समाजवादकी जड़में आथिक समानता है। थोड़ोंको करोड़ और बाकी 
लोगोंको सूखी रोटी भी नहीं मिलती, असी सयानतक असमानतामें रास- 
राज्यका दर्शन करनेकी आशा कभी न रखी जाय। जिसलिओ मैंने दक्षिण 
अफ्रीका्में ही समाजवादकों स्वीकार किया था। मेरा समाजवादियों और 
दूसरोंसे यही विरोध रहा है कि सब सुधारोंके लिये सत्य और अहिंसा ही 
सबसे अ्‌ंचे साधन हैं। 


हरिजनसेवक, १-६-४७; पु० १४८ 


३० 
सेवा और स्वावलरूम्वनका सिद्धांत 


प्र०--- जब धनवान कठोर ओर स्वार्थी हो जाते हैं और बुरानी 
वेरोक जारी रहती है, तो छाजिमी तौरसे अपनी तमाम भवंकरताके साथ 
जनताकी क्रान्ति पैदा होती हैं। जब जीवन, जैसा कि आपने कहा है 
अकसर वृराब्ियोंके वीच चुनाव है, तव कान्तियोंके वितिहाससे मिलनेवालो 
शिक्षाकों मदेनजर रखते हुओ क्‍या आप जैसी आुदार तानाशाहीका स्वायत 
करेंगे जो कमसे कम जबरदस्तीके साथ धनियोंका शोपण ' कर छे, गरीबोंके 
साथ बिन्साफ करे और यों दोनोंकी सेवा करे? 

ओअु०--मैं भुदार अथवा किसी और तरहकी डिक्टेटरदाहीको मंजूर 
नहीं कर सकता। आुसमें वनिकोंका छोप नहीं होगा और न गरीबोंकी हिफा- 
जत होगी। निश्चय ही कुछ घनी मारे जायेंगे और गरीब मुहताज असहाय 
हो जायेंगे। ओेक वर्गके रूपमें थनिक रह जायेंगे और “आुदार” विद्येपणके 
बावजूद गरीबोंका वर्ग भी वना रहेगा। असली दवा है अहिसात्मक लोकतंत्र 
* जिसे दूसरे रूपमें सवका सच्चा शिक्षण कह सकते हैँ। धनियोंकों गरीबोंकी 
सेवाकी और गरीबोंकों स्वावलम्बनके सिद्धान्तकी शिक्षा दी जानी चाहिये। 


हरिजनसेवक, ८-६-४०; पू० १३८ 


३१ 
बोलदोविज्म 


प्र० --- बोलशेविज्मके सामाजिक अर्थश्षास्त्रके वारेमें आपकी क्‍या राय 
है और आपके विचारसे हमारे देशके लिग्रे जुसका अनुकरण करना कहां 
तक ठीक होगा ? 

बु०--मुझे स्वीकार करना चाहिये कि वोलशेविज्म शब्दका आर्य 
में पूरी तरह अभी तक नहीं समझ सका हूं। मैं जितना ही जानता हूं कि 
अुसका अद्वेश्य निजी सम्पत्तिकी संस्थाकों खतम कर देना है । यह कोओ नयी 
बात नहीं है। यह तो बर्य-व्यवस्थाके क्षेत्रमें अपरिग्रहके नैतिक आदर्शषका प्रयोग 
हुआ। और यदि लोग विस आदशेको अपनी विच्छासे या समझ्ाने-बुझानेके 
फलस्वरूप स्वीकार कर लेते हैँ तो वहुत अच्छी वात होगी | लेकिन 
बोलशेविज्मके वारेमें मुझे जो कुछ जाननेंको मिला है अुससे बैसा प्रतीत 
होता है कि वह न केवल हिसाके प्रयोगका वहिप्कार नहीं करता, बल्कि 


७९ 


८० आंथिक और ओद्योगिक जीवन 


निजी सम्पत्तिके अपहरणके लिभे और अुसे राज्यके सामूहिक स्वामित्वके 
अधीन बताये रखनेके लिओ हिसाके प्रयोगकी खुली छूट देता है। और 
यदि जैसा हो तो मुझे यह कहनेमें कोओ संकोच नहीं कि बोलशोविक 
शासन अपने मौजूदा रूपमें ज्यादा दिन तक नहीं दिक सकता । कारण, 
मेरा दृढ़ विश्वास है कि हिंसाकी नींव पर किसी भी स्थायी वस्तुका निर्माण 
नहीं हो सकता। लेकिन जो भी हो, जिसमें कोओ संदेह नहीं कि बोलशे- 
विक आदर्शके पीछे असंख्य पुरुषों और स्त्रियोंके -- जिन्होंने अुसकी सिद्धिके 
लिओ अपना सर्वेस्व अपेण कर दिया है--शुद्धतम त्यागका बल है; और 
जैसा आदर्श, जिसके पीछे लेनिन जैसे महापुरुषोंके त्यागका बल है, कभी 
व्यर्थ नहीं जा सकता। अुनके त्यागका अज्ज्वल अुदाहरण निरकाल तक 
जीवित रहेगा और ज्यों-ज्यों समय बीतेगा त्थों-त्यों वह जिस आदर्शको 
अधिकाधिक शुद्धि और वेग प्रदान करता रहेगा। 


यंग अडिया, १५-११-२८; पृ० ३८१ 


३२ 
बोलशेविज्मका अर्थ 


[नीचे दिया जा रहा लेख श्री अम० ओन० रायने बोलशेविज्म पर 
लिखें गये मेरे लेखके अत्तरमें लिख भेजा है । में अुसे खुशीसे प्रकाशित 
करता हूं। लेकिन में यह कहे बिना नहीं रह सकता कि अगर श्री रायके 
लेखमें बोलशेविज्मका सही चित्रण हुआ है, तो बोलशेविज्म बहुत मामूली 
वस्तु है। जिस तरह में पूंजीवादका जुआ बरदाइत नहीं कर सकता, अुसी 
तरह बोलशेविज्मका जुआ भी में बरदाइत नहीं कर सकता । में मनुष्य- 
जातिका हृदय-परिवर्तत करनेमें विश्वास रखता हूं, अुसका नाश करनेमें 
नहीं। कारण बहुत स्पष्ट है । हम सब बहुत अपूर्ण और कमजोर हैं और 
यदि हम जैसे सब लछोगोंको मारना शुरू कर दें जितकी रीति-नीति हमें 
पसंद नहीं है, तो जिस पृथ्वी पर ओअेक भी आदमी जीता न बचेगा। भीड़का 
शासन मूलमें व्यक्तिका निरंकुश शासन ही है। अलबत्ता अुससे लाखों-गुना 
ज्यादा भयंकर। लेकिन में आशा करता हूं, बल्कि मुझे लगभग निरचय है, कि 
बोलशेविज्मका सच्चा स्वरूप श्री ओअम० ओेन० राय द्वारा खींचे गये अुसके 
जिस चित्रसे कहीं ज्यादा अच्छा होगा। “-+भो० क० गांधी] 


: बोलदोविज्मका अर्थ ८१ 


महात्मा गांवीके कुछ अमेरिकी मित्रोंने ओन्हें असा लिखा है कि धर्मके 
नाम पर वे शायद अनजाने ही भारतमें वोलशेविज्मके प्रचारका प्रारंभ कर 
रहे हैं । ये विन-मांगी सलाह देनेवाले मित्र --जो जाहिर है कि अपने 
किस कार्यके लिये (शान्तिवादियोंके वानेमें छिपकर रहनेवाले) थेंग्लो-सैक्सन 
साम्राज्यवादियोंसे प्रेरणा ग्रहण करते हँ--मुसलमान प्रजाओंके विद्रोहको 
दुनियाकी सुख-शांतिके लिगे खतरा वतलाते हैं। भुनकी जिस मान्यताका कारण 
यह है कि वोलशेविक रूस जिस विद्रोहका समर्थन कर रहा है। महात्माजी 
जिस अत्यंत आुद्धत पत्रका आसानीसे कड़ा जवाब दे सकते थे। वे अपने 
* मुत्तरदायी (? ) विदेशी मित्रों को कह सकते थे कि मुस्लिम प्रजाओोंके पास 
विरोध करनेका समुचित कारण है; और यह कि जो भी सरकार या 
राजनीतिक सिद्धान्त जिस विद्रोहका समर्थव करे, आजादीके प्रचारकोंको अजुसका 
आदर करना चाहिये। जिसके सिवा, वे जिन अमेरिकी मित्रोंसे यह भी कह 
सकते थे कि अगर दुनियाके लिभे किसी खतरेकी अन्हें समुचित चिता है, तो 
आुचित यह होगा कि वे अपने देशर्मे ही अुसके निवारणका प्रयत्न शुरू कर 
दें। क्या दुनियाकी सुख-शांतिके लिझे आज अमेरिकी साम्राज्यवादसे बड़ा कोंभी 
दूसरा खतरा है? क्या मुसलमान प्रजाका विद्रोह 'कू-क्लक्स-क्लान' या 
“अमेरिकन लीजन ' से ज्यादा भयंकर है? क्‍या वोलशेविक अनीश्वरवाद 
अमेरिकी जनतंत्रकी ओशिया-द्रोही भावनासे ज्यादा अधार्मिक है? 


लेकिन महात्माजीने असा सीधा अभ्रुत्तर नहीं दिया । भुन्होंने अपने 
कार्यका औचित्य यह कहकर सिद्ध किया है कि वे वोलश्षेविक प्रवृत्तिसे सर्वया 
मुक्त हैं और आअनके विपयमें किसीको जैसी शंका नहीं करनी चाहियें। 
लेकिन आइचर्य यह है कि यद्यपि, जैसा वे खुद स्वीकार करते हूँ, वे बोलशे- 
विज्मके वारेमें कुछ भी जानते नहीं हैं, फिर भी आअुसके खिलाफ आुनकी 
स्वाभाविक विरोध-भावना जितनी अग्र है कि वे बहुत चितापुर्वक यह स्पप्ट 
करते हैं कि बोलशेविज्मके प्रति अुनके मनमें कहीं कोओ लगाव नहीं है। 
“यंग भिंडिया ' में अेक लेख लिखते हुमे वे कहते हैं: “ पहले तो मुझे यह 
स्वीकार करना चाहिये कि में बोलशेविज्मका अर्थ नहीं जानता।” कहना 
होगा कि यह भेक जैसी स्वीकारोक्ति है, जिससे संबंधित व्यवितिकी प्रतिप्ठाको 
बड़ा धक्का लगता है। असा में जिसलिये कहता हूं कि भुसका वक्‍ता भेक 
विराट जन-आन्दोलनका संचालक है। अुसी लेखमें महात्माजीने यह भी कहा है 
कि वे जानते हैं कि बोलशेविज्मके वारेमें अक-दूसरेके बिलकुल विरुद्ध दो रायें 
प्रचलित हैं-- “ओेक मजुसका अत्यंत डरावना चित्रण करती है और अूसे 
कुरूप बताती है और दूसरी आुसे दुनियाकी दलित जनताकी मुक्तिका निश्चित 
अुपाय मानकर आअुसका स्वागत करतो है।” लेकिन वे यह नहीं जानते कि 


आ-६ 


अजलअ+रपलल रे मल हे जल कक लकी>+अ-ल मेन भन 


<२ आंथिक॑ और औद्योगिक -जीवन 


जिन दो विपरीत रायोंमें से किसका विश्वास करना चाहिये। यहां भी सही 
निर्णय पर पहुंचनेके लिओे वे अक बहुत आसान ओअपाय आजमा सकते थे। 
वे यह मालूम करते---और जैसा करना कठिन नहीं --कि बोलशेविज्मकी 
वह पहली तसवीर कौन लोग खींचते हैं? यह तसवीर वे लोग खींचते हैं 
जो दुनिया पर हथियारों और रक्तपातकी वीतिका अमर करके राज्य कर 
रहे हैं। अपनी निष्पक्षताकी वृत्तिका आदर करनेके लिम्रे वे दूसरी तसवीर 
खींचनेवालोंकी राय न मानना चाहते तो न मानते । लेकिन महात्माजीको 
जिस बातका विश्वास दिलानेकी जरूरत तो नहीं होती चाहिये कि पहछा 
पक्ष मानव-जातिका मित्र या मुक्तिदाता तो नहीं है । जिसलिओ जब यह 
पक्ष किसी चीजको कुरूप बताता है, तो मानव-जातिका पीड़ित अंग आसानीसे 
समझ सकता है कि आुनके जिस कार्यके पीछे कोओ अशुभ हेतु है। अन्हें 
समझनेमें कोओ कठिनाओ नहीं होनी चाहिये कि तसवीरका डरावना 
ब्रण करनेमें अिस पक्षका आद्देश्य ओन्हें ठगनेका है। युद्धकालमें भारतीय 
ट्रवादी अजिसी सहज बुद्धिके द्वारा जब रायटर मित्रराष्ट्रोंकी किसी विजयका 
(९ भेजता था, तव यह समझ छेते थे कि जमेनीने दो लड़ाबियां जीती 
मी और जिसी सहज वुद्धिकों मानकर मेक्सिकोका मजदूर अपनेको गरवपूर्वक 
7्रशेविक कहता है; क्योंकि वह्‌ देखता है कि अमेरिकी पूंजीपति बोलशेविज्मके 
ते खिलाफ हैं। लेकिन महात्माजीके जैसा न कर सकनेका कारण शायद 
यह है कि महात्माकी मनोरचना वहुत जटिल होती है ओर सहज बृद्धिको 
सूझनेवाली वात अुसे नहीं सूझती। 


चूंकि वोलशेविज्मके वारेमें यह शोचनीय अज्ञान केवल भहात्माजीमें ही 
नहीं, भारतके दूसरे कभी लोगोंमें भी पाया जाता है और चूंकि जिस अज्ञानके 
वावजूद भी वे बोलशेविज्मके वारेमें अपनी राय तो बनाते ही हैं, गिसलिओे 
जिस खतरनाक ' सिद्धान्तके बारेमें कुछ शब्द कहना अनुचित न होगा 
“-- खासकर जिसलिओ कि बोलशेविज्म आजकी दुनियाका सबसे ज्यादा प्रभाव- 
शाली राजनीतिक बल है। (यहां यह याद रहे कि वह १९१७ को रूसी 
ऋँतिका बुनियादी सिद्धान्त है, परिणाम नहीं, जैसा कि अकसर छोयोंका 
खयाल है।) जिस तरह सन्‌ १७८९ की महान फ्रेंच क्रान्तिनें अुस कालमें 
यूरोपके राजनीतिक विचार-प्रवाह और जीवनको प्रभावित किया था, आअुसी 
तरह यह रूसी कांति भी हमारे कालमें वही कार्य करनेवाली है। फके मितना 
ही है कि रूसकी भौगोलिक स्थिति और अआुसकी करांतिके प्रेरक सिद्धान्तोंके 
कारण जिस क्रांतिका प्रभाव ज्यादा बड़े क्षेत्र तक पहुंचेगा और ओशिया 
तथा अफ्रीका भी आुससे अछूते नहीं रहेंगे । यह वस्तुस्थिति है बावजूद शांतिकी 
धघ्वजा अुड़ानेवाले अुन सज्जनोंके भय और प्रकोपके (अुनकी जिस प्रतिक्रियाको 
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बआसानीसे समझा जा सकता है), जिनकी सदुभावना पर महात्माजी सहज ही 
विश्वास कर लेते हैं, किन्तु जिसे दुनियाके अधिक व्यावहारिक लोग संदेहकी 
: दृष्टिसे देखते हैं। 

अव, जहां तक महात्माजीका संबंब है, वोलशेविज्मके मुख्य सिद्धान्त 
कुछ नये नहीं हैँ । वे खुद भी जैसा ही मानेंगे। लेकिन यदि सिद्धान्तोंकों कार्यमें 
न आतारा जाय, तो सिद्धान्तोंका वेजान शब्दोंसे ज्यादा कोबी मूल्य नहीं 
होता। अपने घोषित लक्ष्यके अनुसांर महात्माजी यह तो चाहते ही हैं कि 
जनता पूंजीवादके जुओके वोझसे मुक्त हो जाय। बोलशेविज्म भी यही चाहता 
है। वोलशेविज्मके पुरस्कर्ता सामान्यतः महात्माजीके जिस कथनसे सहमत हूँ 
कि “दुनियाके लिझे भिस समय सबसे वड़ा खतरा अत्तरदायित्वकी भाव- 
नासे शून्य, शोपण करनेवाला और लगातार बढ़ रहा वह साम्राज्यवाद है, 
जो कमजोर राष्ट्रोंके स्वतंत्र अस्तित्व गौर विस्तारका नाश करनेके लिखे 
बुद्यतः है । ” लेकिन महात्माजी और बोलझेविकोंमें फर्क यह है कि महात्माजीके 
हाथोंमें स्वतंत्रताके जिस संदेशका कोओ व्यावहारिक मूल्य नहीं रहता; क्योंकि 
वे भूसे नीति, धर्म और ओऔडश्वरकी अपनी रहस्यमय कल्पनाके नियंत्रणमें 
वांवकर रखते हैं, जब कि वोलशेविक लोग अपने ध्येय और अपनी दृष्टिको 
जैसे श्रमोंसे घंघला नहीं होने देते हैं और दुनिया जैसी है वैसा ही भुससे 
व्यवहार करते हैं। फल यह है कि जहां साम्राज्यवादी सत्ताओंके सम्मिलित 
और प्रवल विरोधके होते हुओ भी दीर्घेकालीन गुलामीकी सुवृढ़ श्यृंखलाकी 
कड़ियोंकों लगातार तोड़ते हुमओ वोलशेविज्म आगे बढ़ता जा रहा है, वहां 
गांधीवाद अभी अंधेरेमें अपना रास्ता ही टटोल रहा है और अथैसे नैतिक 
तथा धार्मिक विधि-निपेबोंकी सृष्टि करता रहता है, जो जनताको स्वतंत्रताके 
लिये लड़नेकी संकल्प-शक्तिका निर्माण करनेसे रोकते हैं। 

मैं यह मान लेता हूँ कि महात्माजी समाजवादके--- सेंट सामिमन, टामस 
मूर, टॉल्स्टॉय आदिके कल्पना पर आधारित समाजबादके नहीं, वल्कि कार्ल 
माक्स और फ्रेडरिक अेंगेल्स द्वारा आथिक तथ्यों और वैज्ञानिक जानकारीकी 
भित्ति पर निर्मित वैज्ञानिक समाजवादके ---सामान्य सिद्धान्तोंस परिचित 
होंगे। ये सिद्धान्त जिस प्रकार हैँ: (१) अत्पादनकी पूंजीवादी प्रणालीका 
भुच्छेद; (२) वैयक्तिक सम्पत्तिकी समाप्ति; (३ )सामाजिक स्वामित्वके आधार 
पर अत्यादन और वितरणके सावनोंका पुनर्गठन; और (४) वर्गोकी बुराओीसे 
दूषित समाजका भाओचारेकी भावनासे युक्‍त मानव-परिवारमें रूपान्तर। 
यही सव सिद्धान्त बोलशेविज्मके भी हूँ, क्योंकि वोशलशेविज्म समाजवादकी 
ही वह प्रारंभिक अवस्था है, जब वह अपने विरोधियोंको परास्त कर रहा 
होता है और जिसलिओे कुछ भुग्न होता है। 


<८डं आर्थिक और मओऔद्योगिक जीवन 


बोलशेविज्म शब्दको रक्‍तपात, विनाश, आतंक आदिके साथ जोड़ दिया 
गया है, लेकिन वास्तवमें अुसके मूल अर्थममें जैसी कोओ बुराओ नहीं है। 
बोलशेविज्म रूसी शब्द बोलशेविकीसे बना है और बोलशेविकीका अर्थ है 
बहुसंख्यक पक्षके अनुयायी। जिस शब्दका प्रयोग पहले-पहल -तब हुआ था, 
जब सन्‌ १९०३ में कार्यक्रम और कार्य-प्रणाहीके सवाल पर रूसकी 
सोशलिस्ट डेमोक्रेटिक लेबर पार्टी दो दुकड़ोंमें बंट गयी थी:। वहुसंख्यक दलके-- 
जिसके नेता छेनिन और कुछ दूसरे लोग थे -- कार्यक्रम और कार्य-प्रणालीका 
नाम वोलशेविज्म पड़ गया। और चूंकि रूसके मजदूर वर्गने जिसी 
बहुसंख्यक दलके कार्यक्रम और कार्य-प्रणालीके अनुसार लड़कर अक्तूबर 
१९१७ में अपनी विजय प्राप्त की थी, जिसीलिमें अक्तूबर क्रांतिको 
बोलशेविस्ट विजय कहा जाता है। यह बोलशेविस्ट विजय समाजवादकी 
पहली विजय है । अब हम रूसी कांतिके ठोस परिणाम देखें: (१) बेक 
भ्रष्ट, अनुत्तररायी और निरंकुश शासनका अंत हो गया। (२) भव 
मध्यम वर्गोका भी सफाया हो गया जो जनतंत्रकी आड़में, विदेशी सरकारोंकी 
मददसे रूसी जनताकों क्रांतिके लाभोंसे वंचित करना चाहते थे। (३) 
जारकी निरंकुश सत्ताका मूछाधार जमींदार-वर्ग नष्ठ कर दिया गया, 
जमीन पूरे राष्ट्रकी संपत्ति घोषित कर दी गयी और किसानोंमें बांद दी 
गयी। (४) बड़े-बड़े अुध्योग राष्ट्रकी सम्पत्ति घोषित कर दिये गये। (५) 
वैदेशिक व्यापार पर राज्यका अेकाधिकार हो गया। (६) विधान और शासनकी 
सारी सत्ता लोक-समुदायकी प्रचंड वहुसंख्याकों यावी मजदूरों, किसानों 
और सैनिकोंको सौंप दी गयी। वे जिस सत्ताका प्रयोग अपनी कौंसिलों या 
समितियों द्वारा करते हैं, जिन्हें रूसी भाषासें सोवियत कहा जाता है। (७) 
वैयक्तिक संपत्तिका सारा अधिकार और अुसके कारण मिलनेवाले सब विशे- 
षाधिकार खतम कर दिये गये। ये हैं बोलझेविज्मके सिद्धान्त जिन्हें रूसमें 
ऋतिके फलस्वरूप व्यवहारमें भुतारा गया है। हमने बोलशेविज्मकी सामान्य 
जानकारी दे दी; अब हम यह जानता चाहेंगे कि महात्माजी अुसके वारेमें 
क्या सोचते हैं ? जिस प्रश्नके अत्तरमें न सिर्फ भारतको बल्कि सारी दुनियाको 
दिलचस्पी होगी। 

जिसके बाद हम ज्यादा मुश्किल सवाल पर पहुंचते हैं। महात्माजीकों 
शायद जिन सिद्धान्तोंक खिलाफ कोभी आपत्ति न हो, लेकिन अुन्हें कार्यान्वित 
करनेकी रीतिके बारेमें जरूर ही वे अनेकों इर्तें मनवाना चाहेंगे। अुनके 
लिमे तो हर चीजकी जैक ही कसौटी है। अगर वोलशेविज्म अनीश्वरवादी 
है, तो वे अुसके खिलाफ हैं। अपने निर्णयके लिओे अुन्हें जितना ही काफी 
हो जाता है। हमने अुन्हें संक्षेपर्में बोलशेविज्मकी परिभाषा दे दी है। अब 


हि अं; 
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वे विचार करें और कहें कि वह ओऔद्धरकी कस्वीकृतिका सूचक है या 
नहीं ह। वे बसे आद्ववरकी अस्वीकृतिका सूचक तब तक नहीं कह सकते, 
जब तक कि वे वैयक्तिक सम्पत्ति और स्थापित स्वायोको भीद्वरीय विधान न 
मानते हों। जिसमें दाक नहीं कि बोलणेविज्म वैयक्तिक संपत्ति और स्थापित 
स्वोयॉको--- जो कि लितिहासके आदिकालसे ही मनुप्य-समाजके हछिके 
अभिन्षाप-हूप सिद्ध हुल हैं -- अमान्य करता है। बोलशेंविज्मके व्यावहारिक 
कार्यक्रममें औद्वर या बर्मका कोओ सवाल नहीं है। वह न ओद्वरबादी है 
ओर न अनीदवरवादी है। अुसका संबंध मनृप्यके दुनियवी जीवनसे ह। 
ओआद्वर था बर्मके साथ आअुसका झगड़ा यदि होता है तो तब होता है, जब 
कआद्वर और धर्म अुसके रास्तेमें आते हैं, यानी असके व्यावहारिक कार्यक्रममें 
बाबा भुपस्थित करते ह्‌। वैसी हाछतमें वोलशेविज्म अस सर्वशक्तिमान माने 
जानेवाले ओऔद्वरकी चुनौती स्वीकार करनेमें संकोच नहीं करता। तब वह 
अनीदवरवादी वन जाता है और महात्माजीकी अनुकछताकों खोलेका खतरा 
ब॒ठा दता है । लेकिन अैसा करके वह न केवल जनताके भौतिक अधिकारंकि 
लित्रे लड़ता है, वल्करि अपने हाथमें छोगोंका वोद्धिक और मानसिक बद्घार 
करनेवाले ज्ञानकी मद्याल भी अुठाता है, ताकि अज्ञान और अंबवविश्वासका 
वह अंबेरा दूर हो जाय जिसमें प्रभुता-मोगी वर्गनें जनताकों युगों-्युगों तक 
रखा है 
लेकिन वोलशेविज्मका यह कार्यक्रम, जिसे महात्माजीको भी मानवता- 
सम्मत मानना पढ़ेगा---वे जाहिरा तौर पर अपरी वर्गके हितोंकी हिमाबत 
शुरू कर दें तो दूसरी वात --व्यवहारमें अुतारना आसान नहीं है। जिसमें 
दाक नहीं कि .क्रांतिके वाद रूसमें अत्यंत विनाशकारी गृहयुद्ध चत्य और 
थआतंकका राज्य रहा) लेकिन अुसका कारण यह था कि किस कार्यक्रमका 
कार्यान्वित होना रोकनेंके छिओ विरोधियोंने बड़ा प्रवल्न प्रतिरोध चलाया । 
यह प्रतिरोव न सिर्फ रूसके अभिजात और मव्यम वर्गके छोगोंने, जो अपनी 
खोयी वाजी फिरसे जीत लेना चाहते थे, चलाया; वल्कि ओुन्हें सारी दुनियाके 
आन बर्गोकी प्रगूट मदद भी मिछी । क्योंकि अऑन्होंने देख लिया कि रूसी क्रांति 
बुनके किलेकी : प्राचीरमें गोया पहली दरार है। बुनके प्रतिराधकी जिस 
सतत चलायी गयी मुहिमका ओक अंग यह था कि वे बोल्शेविज्मका चित्रण 
कत्यंत डरावने रंगोंमें करते थे। खेदकी वात है कि महात्माजी भी जेक हद 
तक अनके जिस झठे चित्रणसे प्रभावित हो गये हैं। प्रझन यह है कि भुपस्वित 
परिस्थितिमें वोलशेविक क्या कर सकते थे? अुनके सामने दो ही विकल्प 


श्रे: केक तो यंह कि वे रूसी मजदूरों और किसानोंसे कह देते कि वे 
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कर छें, जिन्हें भुन्होंने जितनी वहादुरीसे तोड़ा था। और दूसरा यह कि 
अगर ओऔर्वर और धर्म अआनके रास्तेमें आते हैं, तो अपनी जीती हुओ 
आजादीकी रक्षा और मजबूतीके लिखे जीश्वर और घर्मके खिलाफ भी 
लड़ लें। परिस्थितियोंने वोलशेविज्मको दूसरा विकल्‍प चुननेके लिओ वाध्य 
किया। कारण, रूसी मजदूरों और किसानोंकों पुतः जार वादशाहों और 
पूंजीपतियोंके अत्याचारी शासनके पाशमें फांसनेके लिये न सिर्फ सारे भौतिक 
साधनोंको जिकट्ठा किया गया था और काममें लाया जा रहा था; वल्कि 
भीश्वर और धर्म आदिके हथियारोंको भी भुतके खिलाफ आुसी भुदहेश्यसे जिकट्ठा 
किया गया था। बोलशेविज्म औश्वरकी भक्तिका अूपदेश नहीं करता और 
वोलशोविज्मके अनुयायी या प्रचारक ओीश्वरके दूत नहीं हैं। छेकिन बोलशे- 
विज्म असुरत्वका हामी भी नहीं है। महात्माजी “ जनताकों हृदयके रास्तेसे, 
अनकी सत-अकृृतिके हारा छना चाहते हैं”) जुनकी यह जिच्छा और कोशिश 
भली मालम होती है और यदि अूपरी वर्मोकी प्रभुता और साम्राज्यवादके 
अत्याचारसे जनताका अद्धार करनेमें वह अुपयोगी साबित हुआ होती, तो 
वोलशेविज्मको अुसका विरोध करनेके लिओ कोओ कारण न रहता। जिसी 
तरह महात्माजीकी “अनुशासन की वात भी संशयास्पद है। वह छोगोंके 
आध्यात्मिक कल्याणके लिओ अच्छी हो सकती है, लेकिन वह आजादीके लिओे 
लड़नेकी अनकी संकल्प-शक्तिको जरूर कमजोर करती है। हृदय ',  सत्‌- 
प्रकृति ', अनुशासन ” आदिकी ये बातें स्मरणातीत कालसे कही जाती रही 
हैं; और जो अुन्हें करते रहे हैं वे जानते रहे हों या नहीं, अुतसे निचले 
वर्गों पर भूपरी वर्गके सत्ताके वन्चन अधिक मजबूत ही हुभे हैं। वोलशेविक 
किसी भी कतंव्यको, वह कितना ही अरुचिकर या कठित क्‍यों न हो, टालता 
नहीं है। वह भीश्वरके अस्तित्वको चुनौती देता है, और जिस मान्यतासे 
अुदभूत धर्म और नीतिकी व्यवस्थाओंका खंडन करता है, क्योंकि आजादीकी 
लड़ाओके दरमियात ये सब शासकोंकी निरंकुश सत्ता और अत्याचार और 
दमनके पक्षमें खड़े दिखाओी देते हैं। 
यदि ओऔश्वर और पृथ्वी पर आुसके प्रतिविधि अहिक सवालोंमें दखल 
देता छोड़ दें, तो बोलशेविज्म भीर्वरको असकी जगह रहने देनेके लिगे तैयार 
है। छेकिन यदि वे अपनी अति-भौतिक (8फएथगाशथांथ) स्थितिमें 
हक रहनेके लिओे तैयार नहीं हैं और पृथ्वी पर गड़बड़ फैलाते हैं, तो 
बोलशेधिज्म, धर्ममे जनताकों अज्ञानके जिस जालमें जकड़ रखा है, अुससे 
अुसका ४ करनेके लिमे अनीश्वरवादका प्रचार करनेमें भी नहीं चूकेगा। 
अेस० जेंन० राय 
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युवा साम्यवादियोंके साथ प्रवनोत्तर 
[श्री महादेव देसाओऔकी “लंदनकी चिट्ठी” से। | 
श्रीमती नायडूमें कुछ ह॒द तक प्राचीन रोमकी महिलाओं जैसा 

वाय्युद्धका प्रेम है, साथ ही अपने नौजवान वच्चोंके लिझे भुतना ही गर्व 
भी है। भूस दिन अन्होंने गांवीजीसे युवा भारतीय साम्यवादियोंके ओेक 
दलका परिचय कराया, जिसका नेता आुतका सबसे छोटा पुत्र बावा था। 
जैसा स्वाभाविक था, गांवीजीने जिस रकतहीन प्रतिस्पर्धाका अव्यक्ष श्रीमती 
नायडूको ही बनाया, क्‍योंकि अओन्होंने ही जिसकी व्यवस्था की थी। 

ये सभी नौजवान अपनी मातृभूमिसे लगभग निर्वासित-से थे और 
अुसकी सेवाकी सच्ची लगन रखते थे। मेरा खयाल है कि आन सबको 
गांधीजीसे बड़ा प्रेम था और यह अुनकी समझमें नहीं आता था कि जब 
गांधीजीको सामाजिक न्यायके लिगे जितनी आतुरता और गरीबोंकी जितनी 
चिन्ता है, तब अनके सिद्धान्तोंस सहमत हुमे बिना वे कैसे रह सकते हैं। 
वावाने श्रीगणेश करते हुमओ कहा, “हमें आपकी भाषा समझनेसें अकसर 
कठिनाओ अनुभव होती है, क्योंकि आप न केवल भरेक राष्ट्रको वल्कि अंग्रेजी 
भाषाको भी नये सांचेमें ढाल रहे हैं और हमें कओ वार जैसा लगता है 
कि जब आपके कथनका भेक अर्थ होता है, तव लोग अुसका बिलकुल दूसरा 
ही अर्थ लगाते हैं। जिसलिभे हम यह देखने आये हैं कि हमारे प्रकट मत- 
भेदोंके पीछे कोओी समान पृष्ठभूमि ख्रोजी जा सकती है या नहीं। ” यह 
कहकर अंन्होंने अपनी काफी बड़ी प्रश्नमाला, जिसे वे थोड़े दिन पहले 
गांधीजीके पास छोड़ गये थे, शुरू की। भुनमें से कुछ प्रश्त कौर गांधीजीके 
आत्तर नीचे दिये जाते हैं। 

विशेषाधिकार-प्राप्त वर्गोकी स्थिति 

पहला प्रइत यह था: 

४ आपके खयालसे भारतीय राजा-महाराजा, जमींदार, मिल-मालिक, 
साहुकार और दूसरे मुनाफाखोर छोग घनवान कैसे बनते हूँ? “ 

गांधीजीने भुत्तर दिया: “अभी तो आम जनताका शोषण करके ही 
बनते हैं।” 

फिर अुन्होंने पूछा, “क्या ये वर्ग भारतके मजदूरों और किसानोंके 


पा 


शोपणके बिना घनवान वन सकते हैं? ” 
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गांधीजीने जवाब दिया, “ हां, अमुक हद तक। 

“ क्या जिन वर्गोके मामूली किसान और मजदूरसे, जो धन जुटानेका 
काम करता है, अधिक आरामसे रहनेमें कोओ सामाजिक त्योय है? ” 

गांधीजीने स्पष्ट रूपमें अत्तर दिया, “ विछकुर नहीं। ” फिर वे समझाने 
लगे, “ समाजकी मेरी -कल्पना यह है कि हम पैदा तो समान दरजे पर 
होते हैं, अर्थात्‌ हम सबको समान अवसर पानेका हक है, परंतु हम सबकी 
क्षमता ओकसी नहीं है। प्रकृतिकी रचना ही जैसी है कि सबकी क्षमता 
अेकसी हो ही नहीं सकती। आुदाहरणके लिओ, सबकी ओकसी अंचाओी, भेकसा 
रंग या बुद्धि आदिकी ओकसी मात्रा नहीं हो- सकती। जिसलिये कुदरतन्‌ 
ही कुछ छोगोंकी कमानेकी योग्यता अधिक होगी और दूसरोंकी कम । 
बुद्धिशाली छोगोंकी योग्यता अधिक होगी और वे अपनी बुद्धिका जिस कामके 
लि अपयोग करेंगे। यदि वे अपकारकी भावना रखकर अपनी बृद्धिका 
अपयोग करें तो राज्यका ही काम करेंगे। जैसे छोग तो ट्रस्टी या संरक्षक 
बनकर रहते हैं, और किसी तरह नहीं । में बुद्धिशाली आदमीको अधिक कमाने 
दूंगा, अुसकी बुद्धिको कुंठित नहीं करूंगा। परंतु अुसकी अधिकांश कमाओी 
राज्यकी भराजीके लिओ वैसे ही काम आनी चाहिये, जैसे कि बापके तमाम 
कमाओ बेटोंकी आमदनी परिवारके कोषमें जमा होती है। वे अपनी कमाओको 
संरक्षक बनकर ही रखेंगे। संभव है कि जिसमें मुझे बुरी तरह असफलता 
मिले, परंतु में जिसी दिशामें चल रहा हूं। और “बुनियादी अधिकारोंकी 
घोषणा में भी यही अर्थ निहित है।” 

वर्गयुद्ध 

जिससे वर्गयुद्धकी चर्चा छिड़ ग्रग। प्ररन यह था कि अससे विशेष 
अधिकार भोगनेवाले वर्गोका वांछित कायापलट किया जा सकता है या 
नहीं ? 

प्र० -- क्या आपका यह खयाल नहीं हैं कि" किसान और मजदूर 
आथिक और सामाजिक मुक्तिके लि वर्गयुद्ध चलाकर ठीक कर रहे हैं, 
ताकि वे समाजके मुफ्तखोर वर्गोका भरण-पोषण करनेके भारसें सदाके लिगे 
मुक्त हो जायें ? ' 

 आअु०--> नहीं। में स्वयं अुनके- पक्षमें क्रांति कर रहा हूं, परंतु वह 

अहिसक क्रान्ति है। 

प्र० --युक्‍तंप्रांतमें गान कम करानेके आन्दोलनसें आप" किसानोंकी 
स्थितिसें सुधार कर सकते हैं, परन्तु अुस प्रणालीकी जड़ नहीं काटते। 

अ०--हां। परंतु अंक ही साथ सब कुछ नहीं किया जा सकता। 


युवा संम्यवादियोंके साथ प्रश्नोत्तर ८९ 


प्र०--तो फिर आप संरक्षकता (ट्रस्टीशिप) कैसे छायेंगे? समझा- 
वुझाकर ही न ? 

अु० --- केवल जवानसे समझान-बुझाकर नहीं। में अपने आअपायों पर 
सारी शव्ति लगाबूंगा। कुछ लोगोंने मुझे अपने समयका सबसे बड़ा क्रांति- 
कारी बताया है। यह गलत हो सकता है, परंतु मैं अपने-आपको जेकः ऋरंति- 
कारी --- अहिंसक क्रांतिकारी मानता हूं। मेरा भुपाय असहयोग होगा। कोभी 
व्यक्ति संबंधित लोगोंके, जिच्छा या अनिच्छासे किये गये, सहयोगके बिना 
धन भ्िकट्ठा नहीं कर सकता। 


विशेषाधिकार-प्राप्त वर्ग संरक्षकोंके रूपमें 

परंतु भिससे प्रश्न पूछनेवालोंको पुरा संतोप नहीं हुआ। वे तो कुछ 
वेगोंकों प्राप्त आजके विशेष अधिकारोंके आधारको ही चुनौती दे रहे थे। 
अन्होंने पूछा, “ पूंजीपतियोंको संरक्षक (ट्रस्टी) किसने वनाया ? अन्हें कमीशन 
लेनेका हक क्‍यों है और वह आप कैसे तय करेंगे? ” गांवीजीने समझाया, 
“४ अन्हें कमीशन लेनेका हक जिसलिओ है कि रुपया भुनके कब्जेमें है। किसीने 
ओनन्‍्हें संरक्षक नहीं बनाया है! में आुनसे संरक्षक बन जानेका अनुरोध कर रहा 
हूं। जो लोग आज मालिक बने हुओ हैं, भुनसे में कहता हूं कि वे संरक्षक 
बनकर काम करें; अर्थात्‌ जैसे संरक्षक वन जाय॑ जो अपने अधिकारसे नहीं, 
परंतु जिनका अऑन्होंने शोपण किया है आुनके दिये हुओ अधिकारसे मालिक 
रहें। में मनमाने तौर पर यह तय नहीं करूंगा कि वे क्‍या कमीशन छें, 
परंतु अुनसे कहूँगा कि जितना भरुचित हो भुवना ही छें। भरुदाहरणार्थ, 
जिस आदमीके पास १०० रुपये हैं भुससे में कहूंगा कि ५० रुपये बुम ले 
लो. और बाकी ५० रुपये मजदूरोंको दे दो। परंतु जिसके पास ओेक 
करोड़ रुपये हैं, अ_ुसे शायद अपने लिओ अेक प्रतिशत ही रखनेको कहूंगा। 
भ्षिस प्रकार आप देखते हैं कि में कमीशनकी कोओ निश्चित रकम मुकरंर 
नहीं करूंगा, क्योंकि अुसका परिणाम भयंकर अन्याव -होगा। 


व्यक्ति चबनाम प्रणाली 


.» भिसके बादंकी प्रश्तनमालाका संबंध भारतीय पूंजीपतियों और जमींदारोंके 
विरुद्ध लड़े जानेवाले.:युद्धके प्रति' गांधीजीके रवयेसे था। जिसने गांवीजीको 
प्रणाली और मनुष्यके बीच भेद करनेकी आवश्यकता समझानेका अवसर दिया। 
जिससे वे अपना भूमि-संबंधी और आधिक कार्यक्रम भी ठोस रूपमें अपस्थित 
कर सके। साम्यवादी युवकोंने कहा, “राजा-महाराजाओं और जमींदारोंने 
अंग्रेजोंका साथ दिया। परंतु आपको तो आम जनतासे समर्थन प्राप्त होता है। 
अुधर आम जनता जिन वर्गोको अपना शत्रु समझती है। जब आम जनताके 


९२ “ आथिक और औद्योगिक .जीवंन-. 


अथमें अुसके आदर्शके अनुसार जीनेका भरसके प्रयत्न: .करः रहा हूं। यदि 
आप देशको अपने साथ ले चलता चाहते हों, तो आपमें देशको समझाकर,. 
अुस पर असर डालनेकी योग्यता होनी चाहिये। आप दवावसे जैसा नहीं 
कर सकते। आप देशको अपने विचारोंका वनानेके लिम्रे विनाशका पथ ग्रहण 
कर सकते हैं। परन्तु आप कितने छोगोंका: विनाश करेंगे ? करोड़ोंका तो 
कर नहीं सकते। अगर आपके साथ लाखों लोग हों, तो आप कुछ हजारको 
मार सकते हैं। परन्तु आज तो आप मुट्ठीभमरसे अधिक नहीं हैं। मैं आपसे 
कहता हूं कि आप कांग्रेसका मत बदल सकते हों, तो बदलकर असे अपने 
हाथमें ले लीजिये। लेकिन शिष्टताके प्रारम्भिक नियमोंकों तोड़नेसे क्‍या 
लाभ ? और शिष्टताके अिन नियमोंकोी तोड़नेका कोओ कारण भी तो 
नहीं है। अपने विचारोंकों पूरी तरह प्रगट करनेका आपको अधिकार है। 
भारतवर्षमें जितनी सहिष्णुता है कि, कोओ भी अपनी वात सार्थक ढंगसे 
कह सके तो वह धीरजसे सुन लेगा। 


अस्थायी संधिसे मजदूरोंका कोओ नुकसान नहीं हुआ है। मेरा दावा 
है कि मेरी किसी भी प्रवृत्तिसे मजदूरोंकों कभी हानि नहीं हुओ,. कभी हो 
ही नहीं सकती । यदि कांग्रेस परिषदमें अपने प्रतिनिधि भेजेंगी, तो वे किसानों 
और मजदूरोंके स्व॒राज्यके सिवा और किसी स्वराज्यके लिओे अपना. जोर नहीं 
लगायेंगे। साम्यवादी दलके अस्तित्वमें आनेसे बहुत पहले ही कांग्रेस निश्चय 
कर चुकी थी कि जो स्वराज्य श्रमिकों और क्षपकोंके लिभे न हो अुसका 
कोओ अर्थ नहीं होगा। शायद यहांके मजदूरोंसे किसीको भी २० रुपये 
मासिकसे कम मजदूरी नहीं मिलती। परल्तु न में सिफे आपके लिओ, बल्कि 
अुन घोर परिश्रम करनेवाले और बेकार लाखों लोगोंके लिय्रे भी स्वराज्य- 
प्राप्तती कोशिश कर रहा हूं, जिनको ओेक जून भी पुरा खानेकों नहीं 
मिलता और जिन्हें वासी रोटीके टुकड़े और चुटकी भर नमकसे काम 
चला लेना पड़ता है। परन्तु मैं आपको धोखा नहीं देना चाहता। मुझें आपको 
अवश्य यह चेतावनी दे देनी चाहिये कि में पूंजीपतियोंका वुरां नहीं चाहता; 
में अुन्हें हानि पहुंचानेका विचार नहीं करे सकता। परन्तु में कप्ट-सहन करके 
भुनकी क्तेव्य-भावनाको जगाना चाहता हूँ में अुनके दिल पिघलाकर अंपने 
कम भाग्यशाली भाजियोंके प्रति अुनसे न्याय कराता चाहता हूं। वे मनुष्य 
'हैं और अुनसे की गओ मेरी अपील व्यर्थ नहीं जायेगी। जांपानके भितिहासंमें 
त्यागी पूंजीपतियोंके वहुतसे आदाहरण मिलते हैँं। पिछले संत्याग्रहके दिनोंमें 
पुंजीपतियोंने खासी संख्यामें बड़ा त्याग किया। वे जेलोंमें- गये और अन्होंने 
बड़े बड़े कष्ट आअठाये। क्‍या आप “आऑन्हें अपनेसे; अलग :करना चाहते हैं? 
क्या आप नहीं चाहते कि समान:अद्देश्यके लिझे वे. आपंके साथ- काम करें? 


भपनी वुद्धि पर ताला न ल्गानिये ९३ 


आपने मुझसे यह जानना चाहा, है कि मेरठके वन्दियोंकी मुक्तिके लिखे 
में क्या कर रहा हूं। में आपको वताना चाहता हूं कि यदि मेरे पास सत्ता 
होती, तो में हमारे जेलोंमें जितने भी वन्दी हैँ गुन सबको मुक्त कर देता। 
लेकिन ओआुनकी मुक्तिकों में समझौतेकी पूर्व-श्र्त नहीं वना सकता था। वैसा 
करना न्यायोचित न होता। मैं आपको बताना चाहता हूं कि अन्हें छड़वानेके 
छिय्रे में अपनी पूरी कोशिश कर रहा हूं। यदि थान्त वातावरण पैदा करके 
आप लोग मेरे साथ सहयोग करनेका निर्णय करें, तो संभव है कि हम अआुन 
सबको -- यहां तक कि गढ़वाली कैदियोंकों भी छुड़ा सर्कंगे ॥ आप लोग 
आजादीकी वात करते हैँ। क्या में भी असे अतना ही नहीं चाहता जितना 
आप ? ('आजादीका सार की आवाजें |) हां, ठीक है, में आजादीका सार 
चाहता हूँ, अुसकी छाया नहीं। में कहना चाहता हूँ कि आय थोड़ा धीरज 
रखें और देखें कि अुचित समय आने पर अपनी अल्पतम मांगके रूपमें कांग्रेस 
क्या मांगती है। में आपको विश्वास दिलाता हूं कि कराचीमें हम अपना 
लाहौरवाल्ा प्रस्ताव फिर दुहरायेंगे और यदि हम लोग गोलमेज परिपदम 
गये तो या तो हम जो चाहते हैं वही लेकर छोटेंगे या कुछ भी नहीं लेंगे। 

आपने “ग्यारह मुद्दों के बारेमें भी पूछा है। मेरे खयालसे बिन ग्यारह 
मुद्दोंमे आजादीका सार वा जाता है। भुनमें किसानों और मजदूरोंकों पूरी 
सुरक्षा प्रदान की गयी है। लेकिन समझौतेकी चर्चामें में ज्षिन मुद्दोंका ओुल्लेख 
नहीं कर सकता था, क्‍योंकि ये मुद्दे सविनय कआज्नञाभंगके विकल्पके हूपमें 
पेद्य किये गये थे। अब स्थिति यह है कि सविनय आज्ञाभंगका आन्दोलन 
हम चला चुके हैं और यदि हमें निमंत्रण मिलता है तो हमें गोलमेज परि- 
पदमें अपनी राष्ट्रीय मांग रखनेके लिग्रे जाना है। यदि हम वहां सफलता 
आप्त करते हैं, तो ग्यारह मुद्दोंकी पूर्ति हो ही जाती है। आप विश्वास रखिये 
कि जो स्वराज्य बिन ग्यारह मुद्दोंकी पूर्ति नहीं करेगा, वह मुझे मान्य नहीं 
होगा | 

भीद्वरने आपको बुद्धि और योग्यता प्रदान की है; ओुसका संदुपयोग 
कीजिये । मेरी आपसे विनती है कि अपनी बुद्धि पर ताला न लगाबिये। 
भगवान आपकी सहायता करे। 


यंग लबिडिया, २६-३-३१; पृ० ५३ 


इ््५्‌ 
साम्यवादियोंका मकाबला कंसे करें? 


प्र० -- साम्यवादी कांग्रेसका खुला विरोध कर रहे हैं। हम अनकी 
प्रवृत्तियोंका प्रतिकार कैसे कर सकते हैँ ? न्‍ 

भु० -- मालूम होता है कि साम्यवादियोंने बखेड़े खड़े करना अपना 
पेशा बना लिया है। भुनमें मेरे मित्र भी हैं। कुछ तो मेरे लिखे पुत्र जैसे 
हैं। परन्तु जैसा दिखाओी देता है कि वे न्याय-अन्याय और सच-झूठमें कोओ 
फर्क नहीं करते। वे जिस जिल॒जामको स्वीकार नहीं करते, परन्तु अुनके 
कृत्योंके समाचारोंसे अिसकी पुष्टि होती मालूम होती है। जिसके अलावा 
मालम होता है कि वे रूसके आदेशों पर काम करते हैं, क्योंकि वे भारतके 
बजाय रूसको अपना आध्यात्मिक घर मानते हैँ। में किसी बाहरी शक्ति पर 
जिस तरह निर्भर रहना वरदाइत नहीं कर सकता। मैंने तो यहां तक कह 
दिया है कि अपने मौजूदा खाद्य-संकटमें हमें रूसी गेहूं पर भी दारमदार 
नहीं रखना चाहिये। हममें जितना सामरथ्य और साहस होना चाहिये कि 
विदेशी दानके बजाय अपनी भूमिसे जो कुछ मिल जाय आअुसी पर हम गूजर 
कर सकें । नहीं तो हमें भेक स्वतंत्र देशके रूपमें जिंदा रहनेका हक नहीं होगा । 
यही बात विदेशी विचारधाराओं पर लागू होती है। में ओन्हें अुसी हद तक 
स्वीकार करूंगा कि जिस हद तक में अओन्हें पचा सकूंगा और भारतीय परि- 
स्थितिके अनुकूछ बना सकूंगा। में नये विचारोंको रोकना नहीं ज्ाहता, पर 
मैं अुनका गुलाम भी नहीं वनना चाहता। 

जिसलिओ साम्यवादियोंका मुकावछा करनेके लिओे मेरा नुसखा यह है 
कि में अतके हाथसे मर जाअंगा, मगर आन पर हाथ नहीं आओुठाअूंगा। 


हरिजन, ६-१०-४६; पूृ० ३३८-३९ 


९४ 


दूसरा विभाग: दरीर-भ्रम 


३६ 
दरीर-अ्रम क्‍या है? 


प्र० --- जिसे टॉल्स्टॉय “रोटीके लिग्रे श्रम करना” कहते हैं, मुसके 
बारेमें आपका क्‍या अभिप्राय है ? क्या आप गझरीर-श्रम करके अपनी आजी- 
विका प्राप्त करते हैं? 

आअु०--सच पूछा जाय तो 'रोटीके लिझरे श्रम करना ये थब्द 
टॉल्स्टॉयके हैं ही नहीं । भुन्दरोंने दूसरे अक रूसी लेखक बोन्दरेव्हसे अुन्हें ग्रहण 
किया था और अुनका थर्थ यह है कि हरअेकको रोटी पानेके लिभे काफी 
शारीरिक मेहनत करनी चाहिये। जिसलिओभे आजीविकाका विश्ञाल वर्य करने 
पर यह आवश्यक नहीं है कि शारीरिक मेहनत करके ही आजीविका प्राप्त 
की जाय। लेकित हर आदमीको कुछ ना कुछ अभूपयोगी शरीर-श्रम अवश्य 
करना चाहिये। अभी तो में शरीर-श्रम सिर्फ कातनेंमें ही करता हूं। यह 
तो शरीर-अ्रमका ओ्रेक प्रतीक-मात्र है। में काफी शरीर-श्रम नहीं कर रहा 
हूं! और यह भी ओक कारण है कि मैं अपनेको मित्रोंके दान पर जीनेवाला 
कहता हूं। लेकिन में यह भी मानता हूं कि हरभेक राप्ट्रमें जैसे मनृप्योंकी 
: आवश्यकता है, जो अपना शरीर, मन और आत्मा सब कुछ राष्ट्रकों अपंण 
कर देते हैं और जिन्हें अपनी आजीविकाके लिगे दूसरे मनुष्यों पर अर्थात्‌ 
ओदवर पर आधार रखना पड़ता है। 


हिन्दी नवजीवन, ५-११-२५; पृ० ९५ 
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कम ३७ 
 दरीर-श्रम के काननकी खोज 


शरीर-श्रम तमाम मनुष्योंके छिग्रे छाजिमी है, यह वात पहले-पहल 
टॉल्स्टॉयका ओक निवंध पढ़कर मेरे मनमें वैठ गयी। यह बाव जितनी साक 
जाननेके पहले अुस पर अमल तो में रस्किनका “अन्दु दिस लास्ट! 
(सर्वोदिय) पढ़कर तुरंत ही करने रूग गया था। दरीर-श्रम- अंग्रेजी शब्द 
“ब्रेड-लेबर ” का तरजुमा है। ब्रेड-लेवर' का शब्दके मुताबिक अनुवाद है 
रोटी (के लिओ) मजदूरी। रोटीके लिय्रे हरमेक मनुष्यको मजदूरी करनी 
चाहिये, शरीरको झुकाना चाहिये, यह ओऔश्वरका कानून है। यह मूल 
खोज टॉल्स्टॉयकी नहीं है, लेकिन अससे बहुत कम मशहूर रशियन लेखक 
वोन्दरेन्ह (7. )४, 807र्तथश००) की है। टॉल्स्टॉयने भुसे रोशन किया 
और अपनाया। जिसकी झांकी मेरी आंखें भगवद्गीताके तीसरे अध्यायमें 
करती हैं। यज्ञ किये बिना जो खाता है वह्‌ चोरीका भन्न खाता है, 
अैसा कठिन श्ञाप यज्ञ नहीं करनेवालेको दिया गया है। यहां यज्ञका 
अर्थ शरीर-श्रम या रोटी-मजदूरी ही शोभता है और मेरी रायमें यही 
मुमकिन है। जो भी हो, हमारे जिस ब्रतका जन्म जिस तरह हुआ है। 
बुद्धि भी भुस चीजकी ओर हमें ले जाती है। जो मजदूरी नहीं करता 

जुसे खानेका क्या हक है? वाजिवल कहती है : “अपनी रोटी पृ अपना प्रसीक्ा 
वहाकर कमा और खा । करोड़पति भी अगर अपने पलंग पर लोटता रहे 
४. और अुसके मुंहमें कोओ खाना डाले तब खाय, तो वह ज्यादा देर तक 
खा नहीं सकेगा। जिसमें अुसको मजा भी नहीं आयेगा। बिसछिओ वह कसरत 
वगैरा करके भूख पैदा करता है और खाता तो है अपने ही हाथ-मुंह्‌ 
हिलाकर । अगर यों किसी न किसी रूपमें अंगरोंडी कसरत राय-रंक सबको 
करनी ही पड़ती है, तो रोटी पैदा करनेकी कसरत ही सव क्यों न करें? 
यह सवाल कुदरती तौर पर आुठता है। किसावको हवाखोरी या कसरत करनेके 
लिझ्रे कोओ कहता नहीं है और दुनियाके ९० फीसदीसे भी ज्यादा छोगोंका 
निवाह खेती पर होता है। वाकीके दस फीसदी लछोग अगर जिनकी नकछ 
करें, तो जगतमें कितना सुख, कितनी शांति और कितनी तंदुरुस्ती फैल 
जाये ? और अगर खेतीके साथ बुद्धि भी मिल जाय तो खेतीसे संबंध रखनेवाली 
वहुत्तती मुसीवर्तें आसानीसे दुर हो जायेंगी। फिर, अगर जिस शरीर-अ्रमके 
निरपवाद कानूनकों सब मानें, तो अंच-नीचका भेद मिट जाय। आज तो 


६६ 
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जहां वूँच-लीचकी चू भा हा था बहा हम आना दे यश ष ता बट परम 





अल लक कक पु 
गआा हू । माहिक टुरका लंद आम आर कायम हा गया हे आर गरीद 
वतवानसे जलता है। अबर सब रोटीके छिओ मजदूरी करें, तो बुंचनीचका 
जज नल और ० धनिक हक. ८३ खदकोा 5० मम «अल कील नहीं 
नलद न रह; आर फिर भी बनिक्र वर्ग रहेगा तो वह खबका माच्कर नहा, 


बल्कि आस बनका रखवाछा या ट्रस्दी मानेगा और कुसका ज्यादातर न्ुग्योग 
सिर्फ छोगोंकी सेवाके लिओ्रे करेया। जिसे अधिसाक्रा पालन करना है, सत्यक्री 
मक्तिति करनी हैं, ब्रह्मच्र्यक्षों कुदरती बनाना है, बुसके छिल्रे तो शरीर-श्रम 
शामवाघ-सा हो जाता है। बहू श्रम सचमुच तो खेंतीमें ही है। लेकिन संद 
खेती नहीं कर सकते, जैसी आज तो हालत है ही। विसच्िओे खेतीके 
आदर्शको खबारूमें रखकर खेतीके ओेवजर्में आदमी मसले दूसरी मजदूरी करे 


--जैसे कताबी, वनाओ, वदढ्भीगिरी, छूहारी वर्गरा वर्गरा। 








है 
हु 


सबको खुदका भंगी तो वनना ही चाहियें। जो खाता है वह व्ट्टी तो 


दा 
फिरेगा ही। जो द्ट्टी फिसला है वही अपनी व्ट्रीको जमीन गाड़ दे यह 
सृत्तम रिवाज हैं। अगर यह नहीं हो सके तो प्र॒त्मेक कुदुंव क्षपना बढ़ 
फर्ज अदा करे। जिस समाजमें नंगीका अलग पेशा माना गय ं 


आप 


कोओी बड़ा दोप पैठ बयया है, असा मुझे तो वरसोेसे रूगता रहा है। भिस 





) 


जनवरी ओद तंदुरुस्ती वढ़ानेवाले कामको सबसे नीचा काम पहरे-पहल किसने 
माना, त्षिसका जितिहास हमारे पास नहीं हैं। पर जिसने वैसा माना अुसने हम 

पर अपकार तो नहीं ही किया। हम सब नंगी हैं, बह भावना हमारे मनमें 
बचपनसे जम जानी चाहिये; और अुसका सबसे आसान तरीका बह 
जो समझ गये हैं वे बरीर-श्रमका आरंभ पाखानानसफाओसे करें। जो 
समझन-वूझकर, ज्ञानपूर्वक यह करेगा, वह आुसी क्षणले धर्मको निराले इंगसे 


और सही तरीकेसे समझने छगेगा। 
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३८ 
“ सर्वोदय ' की शिक्षायें 


« » » में नेटालके लिग्रे रवाना हुआ। पोलाक' तो मेरी सब बातें 
जानने छगे ही थे। वे मुझे छोड़ने स्टेशन तक आये और यह कहकर कि 
यह: पुस्तक रास्तेमें पढ़ने योग्य है; जिसे पढ़ जाजिये, आपको पसंद आयेगी, 
अन्होंने रस्किनकी “अन्दु दिस लास्ट ' पुस्तक मेरे हाथमें रख दी। 

जिस पुस्तकको हाथमें लेनेके बाद मैं अिसे छोड़ ही न सका। जिसने 
, मुझे पकड़ लिया। जोहानिस्वगंसे डरबनका रास्ता लगभग चौबीस घंटोंका 
था। मुझे सारी रात नींद नहीं आओ। मैने पुस्तकर्में सूचित विचारोंकों 
अमलमें छानेका जिरादा किया। 

जिससे पहले मैंने रस्किनकी भेक भी पुस्तक नहीं पढ़ी थी। विद्याध्य- 
यनके समयमें पाठ्य-पुस्तकोंके वाहरकी मेरी पढ़ाओ लगभग नहींके वरावर 
मानी जायगी। कर्मभूमिमें प्रवेश करनेके बाद तो समय बहुत कम -बचता 
था। आज तक भी यही कहा जा सकता है। मेरा पुस्तकीय ज्ञान बहुत ही 
कम है। में मानता हूं कि जिस अनायास अथवा वबरवस पाछे गये संयमसे 
' मुझे कोओ हानि नहीं हुमी है। बल्कि जो थोड़ी पुस्तकें में पढ़ पाया हूं, 
कहा जा सकता है कि अंन्हें में ठीकसे हजम कर सका हूं। जिन पुस्तकोंमें 
से जिसने मेरे जीवनमें तत्काल महत्त्वके रचनात्मक परिवर्तत कराये, वह 
“अन्दु दिस लास्ट” ही कही जा सकती है। बादमें मैंने अुसका गुजराती 
अनुवाद किया और वह “सर्वोदय ” के नामसे छपा। 

मेरा यह विश्वास है कि जो चीज मेरे अन्दर गहराओमें छिपी पड़ी 
थी, रस्किनके ग्ंथरत्नमें मेने अुसका स्पष्ट प्रतिविम्ब देखा । और, जिस कारण 
आअुसने मुझ पर अपना साम्राज्य जमाया और मुझसे अआसमें दिये गये विचारों 
पर अम्ल कराया। जो मनुष्य हममें सोओ हुओ अत्तम भावनाओंको जाम्नत 
करनेकी शक्ति रखता है वह कवि है। सब कवियोंका सब छोगों पर समान, 
प्रभाव नहीं पड़ता, क्योंकि सबके अंदर सारी सदभावनायें समान भातन्रामें 
नहीं होतीं । 

में 'सर्वोदिय ' के सिद्धान्तोंको जिस प्रकार समझा हूं: 

१. सबकी भलाजमें हमारी भराओ निहित है 

१. श्री अेच० ओस० ओल० पोलाक दक्षिण अफ्रीकाके सत्याग्रहमें 
गांधीजीके सहयोगी थे। : 
हि स् 


शरीर-अश्रमका सुनहला नियम ९९ 


२. वकील और नाओ दोनोंके कामको कीमत बेकसी होनी चाहिये, 
क्योंकि आजीविकाका अधिकार सवको ओेक समान है। 

३. सादा मेहनत-मजदूरीका यानी क्रिसानका जीवन ही सच्चा जीवन है । 

पहली चीजको में जानता था। दूसरीको म॑ घुंबले रूपमें देखता था| 
तीसरीका मैंने कभी विचार ही नहीं किया था। “सर्वोदिय ” ने मुझे दोयेकी 
तरह स्पष्ट दिखा दिया कि पहली चीजमें दूसरी दोनों चीजें स्माजी हुओ 
हैं। सवेरा हुआ और मैं अन सिद्धान्तोंका अमल करनेके प्रयत्नमें लुगा। 

आत्मकथा, पूृ० २५९६-६०; ६९५५७ 
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३५ 
शरीर-अ्रमका सुनहला नियम 
[श्री महादेव देसाओके “साप्ताहिक पत्र 'से।] 


गांधीजी जो कितनी ही सादीसे सादी वातें कहते और लिखते हूँ, 

वे भी कुछ लोगोंको पहेली-सी मालूम होती हैं और अन्हें संशयके भंवरमें 
डाल देती हैँ। सादीसे सादी वातका भी कुछ लोग तरह तरहका अर्थ 
लगाते हैँ और अनेक पहेलियां खड़ी करते हैँ। गांवीजीने शरीर-श्रम पर जो 
लेख लिखा था अुसका सीधा-सादा भावार्थ तो जितना ही है कि हरभेक आदमी 
खुद अपने पसीनेकी कमाओ खाने छंगें, तो परावलम्बन और गरीबोंका 
शोपण बन्द हो जाय और किसीको किसी मनुष्यसे अुसकी शक्तिसे अधिक 
काम न लेना पड़े। पर कुछ लोग जिससे घवराहटमें पड़ गये हैं कि अधि- 
कांश मनुष्य तो यह शरीर-श्रम करते ही नहीं, तब भुन्हें रोटी पानेका 
क्या हक है? वकीलोंकों ही छीजिये। ये लोग हजारों रुपये कमाते हैं। 
जिनकी ओक ओक घंटेकी फीस रुपयोंकी नहीं, अशरफियोंकी होती है। लिसी 
तरह डॉक्टर भी खासी चांदी वनाते हैँ। पर ये छोग कुछ भी शरीर-श्रम 
नहीं करते। ग्रांबीजीने जिस प्रश्नका जवाब दिया-- “जो लोग घरीर-श्रम 

नहीं करते, अुनसे तुम ओर्ष्या क्यों करते हो ? दुनियामें हरभेक आदमी अपने 
पसीनेकी ही कमाओी खायेगा, जैसी कल्पना तो मेने कभी नहीं की। मैंने 
तो स्वर्ण-नियम भर बतला दिया है। अस पर चलनेके लिये चुम खुद 
तैयार हो या नहीं ? यदि हां, तो जिस मनुष्यमें मिस नियम पर चलनेकी 
तैयारी या शक्ति नहीं है, आसके प्रति तुम्हें देप नहीं करना चाहिये। में 
जो दूध और फल खाता हूं ओन्हें अगर शरीर-भ्रम करके प्राप्त नहीं करता, 
तो जिसका अर्थ यह हुआ कि में दयाका पात्र हूं; जिससे झरीर-श्रमके भुक्त 
नियमोंमें कोओ न्यूनता नहीं आती। ब्रह्मचर्य-त्रतका पालन थोड़ेसे बिने-गिने 


ना 
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लोग ही करते होंगे, पर जिससे क्या अन्हें ब्रह्मचर्यका पालन न कर सकते- 
वाले करोड़ों मनुष्योंके प्रति ढेष करना चाहिये ? वे तो द्वेषके नहीं दयाके 
पात्र हैं। ” 

जैसी ही भुलझनका ओक दूसरा अुदाहरण है, पर अुसका कारण जिससे 
अलटा है। अक सज्जन पूछते हैं-- “ मुझे जिस नियमका पाछन तो करना 
है, पर मेरा शरीर जितना कमजोर है कि अुसका पालन हो नहीं सकता। 
मुझे जिस बातका दुःख तो बहुत होता है, पर अब करूँ क्‍या? ” गांधीजीने 
आत्तर दिया --- / मैंने तो जिस आदर्श तक हमें पहुंचना है वह आदश बतलाया 
है। हरअेक मनुष्य अुसका यथाशक्ति पालन करे। अगर आपसे किसी भी 
तरहका शारीरिक श्रम नहीं हो सकता तो अुसके लिओभे आप दु:ख न करें। 
आप दूसरा जो शुद्ध धंघा कर सकते हों वह करें, और जितना ध्यान रखें कि 
आपके लिओ जो लोग तन गलाते हूँ भुनको आप चूसें नहीं। आप यह मानते 
हैं कि डॉक्टरों वगराको शारीरिक श्रम करनेके लिओ फुरसत नहीं मिलती, 
तो अुसके लिझे आप चिंता न करें। वे छोग यदि शुद्ध सेवाभावसे समाजकी 
सेवा करेंगे, तो समाज जितना ध्यान तो रखेगा ही कि अन्हें भूखों न मरता 
पड़े | हु 
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अमयज्ञ 


भीतामें कहा गया है कि “आरम्भमें यज्ञके साथ-साथ प्रजाकों अुत्पन्न 
करके ब्रह्माने अुससे कहा : “जिस यज्ञके द्वारा तुम्हारी समृद्धि हो; यह 
यज्ञ तुम्हारी कामधेनु हो, अर्थात्‌ यह तुम्हारे जिच्छित फलोंका देनेवाला हो।' 
जो यह यज्ञ किये विना खाता है वह चोरीका अन्न खाता है।” “तू अपने 
पसीनेकी कमाओ खा,” यह वाजिबवलका वचन है। यज्ञ अनेक प्रकारके हो 
सकते हैं। अुनमें से भेक श्रमयज्ञ भी हो सकता है। यदि सब लोग अपने 
ही परिश्रमकी कमाओ खावें, तो दुनियामें अन्नकी कमी न रहे और सबको 
अवकाशका काफी समय सी मिले। तब न तो किसीको जनसंख्याकी वृद्धिकी 
शिकायत रहे, न कोओ बीमारी आवबे और न मनुष्यको कोओ कष्ट या 
क्लेश ही सतावे। यह श्रमयज्ञ अच्चसे अुच्च प्रकारका यज्ञ होगा। जिसमें 
सन्देह नहीं कि मनुष्य अपने शरीर या बृद्धिके द्वारा और भी अनेक काम 
करेंगे, पर अुनका वह सारा श्रम छलोक-कल्याणके लिखे प्रेममूलक श्रम होगा। 
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बुस अवस्थार्मे न कोजी राव होगा न कोओ रंक, न कोबी आूंचा होगा 
न कोओ नीचा, न कोओ स्पृश्य होगा न कोओी अस्पृश्य। 

भत्ते ही यह केक अलन्य आदर्य हो, पर जिस कारणसे हमें अपना 
प्रयत्त वन्‍्दर कर देनेकी जरूरत नहीं है। बनके संपूर्ण निबमको वर्वात्‌ अपने 
“जीवनके नियम को पूरा किये विना भी अगर हम अपने नित्यके निर्वाहके 
लिओ पर्वाप्त शारीरिक श्रम करें, तो भी बुस आदर्बके बहुत कुछ निकट 
पहुंच ही जायेंगे । 

यदि हम जैसा करेंगे तो हमारी आवश्यकतायें बहुत कम हो जायेंगी 
ओर हमारा भोजन भी सादा वन जायगा। तब हम जीनेके लिओे खायेंगे, 
न कि खानेके लिओ जियेंगे। जिस बातकी यबार्यतामें जिसे शंका हो वह 
अपने परिश्रमकी कमाओ खानेंका प्रयत्त करे। अपने पसीनेकी कमाओं खानेमें 
अुसे कुछ और ही स्वाद मिलेगा, आुसका स्वास्थ्य भी अच्छा रहेगा और 
अुसे यह मालूम हो जायेगा कि जो वहुतसी विल्यासकी चीजें आुसने अपने 
अपर लछाद रखी थीं, वे सव विलकुल फिजूलछ थीं। 

| क्‍या मनुष्य अपने बौद्धिक श्रमकी कमाओ न खाये? नहीं, यह ठीक 

नहीं है। शरीरकी आवश्यकताओंकी पूर्ति शारीरिक श्रमसे ही होनी चाहिये। 

केवल मस्तिप्कका, अर्थात्‌ वीद्धिक, श्रम तो कात्माके प्रीत्यर्य है और 
वह स्वतः संतोपरूप है। बुसमें पारिश्रसिक मिलनेकी श्षिच्छा नहीं करनी 
चाहिये। भुस बादर्थश अवस्थामें डॉक्टर, वकील आदि पूर्णतः: समाजके 
हितके छिग्रे काम करेंगे, अपने छिओ नहीं। शारीरिक श्रमके नियम पर 
चलनेसे समाजमें ओक द्ांतिमय क्रांति पैदा होगी। जीवन-संग्रामके स्थान 
पर पारस्परिक सेवाकी प्रतिस्पर्धा स्थापित करनेमें मनुप्यकी विजय होगी। 
पाणविक नियमका स्थान मानवीय नियम छे छेगा। 

ग्रामॉंकी ओर लोटनेका अर्य यह है कि निद्चित रीतिसे 
दारीर-श्रमके धर्मको, अुसके सारे अरथोके साथ, स्वेच्छापूर्वक स्वीकार 
कर लिया जाय। किन्तु आलोचक जिस पर यह कहते हैं कि “ करोड़ों 
भारतवासी आज गांवोंमें ही तो रहते हैं, तो भी थुन वेचारोंको वहां 
पेटमर भोजन नसीव नहीं होता ओर वे भूखों मर रहे हैं।” बात तो 
विलकुल सत्य है। सद्भाग्यसे हम यह जानते हैं कि वे स्वेच्छासे नियमका 
पालन नहीं कर रहे हैँ। अगर आअुनकी चलती तो बैसा घारीरिक श्रम 
वे कभी न करते; वल्कि वे किसी विलकुछ पासके शहरकी ओर बननेके 
लिओ दौड़ते, अगर वहां अुनके लिओे जगह होती। मालिकिका हृवम जब 
जवरदस्तीसे वजाया जाता है, तब अुसे प्रवशता या दासताकी स्थिति 
कहते हैँ। पिताकी आज्ञाका जब स्वेच्छासे पालन किया जाता 
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है तब वह आज्ञा-पालन पृत्रत्वका गौरव वन जाता है। जिसी तरह शरीर- 
श्रमके नियमका बलात्कार-पूर्वक पालन किया जायेगा, तो अुससे दरिद्वता, 
रोग और असंतोषकी सृष्टि होगी। जब स्वेच्छासे अुस नियमका पालन किया 
जायगा, तव अूससे अवश्य ही संतोष और आरोग्यका लाभ होगा। और 
आरोग्य ही तो सच्चा धन है। चांदी-सोनेके टुकड़े सच्ची संपत्ति नहीं हैं। 
ग्रामोध्योग संघ स्वेच्छापूर्ण शरीर-श्रमका ओक प्रयोग है। ह 


हरिजनसेवक, ५-७-३५; पृ० १६० 


४१ 
गरीर-अमकी आवश्यकता 
ओअक जागरूक मित्र लिखते हैं: 


जमशेदपुरकी सभाके आपके भाषणमें, जो २० अगस्तके “यंग 
भिडिया में प्रकाशित हुआ है, पहले पैराग्राफमें वौद्धिक श्रमकी 
तुलनामें शारीरिक श्रमके महत्त्वका प्रतिपादन करनेके वाद, प्रकाशित 
रिपोर्टके अनुसार, आपने कहा है: “यही विचार हिन्दू धर्ममें सर्वेत्र 
पाया जाता है। जो मनुष्य शारीरिक श्रम किये बिना खाता है, 
वह पापको खाता है, वह निश्चित रूपसे चोर है॥। ” यह भगवद्गीताके 
ओक इलोकका शाव्दिक अनुवाद है। (तथाकथित) शारीरिक और 
(तथाकथित) वौद्धिक श्रमके बीच गीता असा कोओ फर्क करती 
है या नहीं, जिस सवालको में छोड़ देता हूं। पर यह में कह सकता 
हूं कि गीताके जिन शब्दोंका वह अर्थ किया जा सकता है, जिसे 
(रिपोर्टके अनुसार) आप गीताके किसी ओेक इलोकका शाब्दिक 
अनुवाद कहते हैं, वे शब्द तृतीय अध्यायके १२ वें और १३ वें 
इलोकोंमें मिलते हैं। मतलूब यह कि ओेक तो श्रमके समर्थनमें आप 
गीताके जिस आद्धरणका अपयोग करते हैं वह ओक श्लोकसे नहीं, 
वल्कि अुसके दो इलोकोंसे लिया गया है। दूसरे, जिन इलोकोर्मे 
श्रमकी --- शारीरिक या किसी भी अन्य प्रकारके श्रमकी --- कीओ चर्चा 
नहीं है। बेशक, पहले इलोकमें यज्ञके कर्तव्यमों समझाते हुओ यह 
अवश्य कहा गया है कि मनुष्यको चाहिये कि देवोंने भुसे जो कुछ दिया 
है अुसका अपभोग वह देवोंके साथ या अन्हें अर्पण करके करे। 
यदि वह जैसा नहीं करता है तो वह चोर है। और दूसरे इलोकर्में यह 
कहा गया है कि जो लोग केवल अपने ही लिओे भोजन पकाते हैँ 
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वे पापको ही खाते हैं। ' जाहिर है कि यह वात गौताके भेक ब्लोकके 
अुस शाव्दिक अनुवादसे बहुत दूर है,जो आपके पत्रमें क्षेम० डी० 
(श्री महादेव देसाओ) के द्वारा दिया गया है। में जाया करता 
हूं कि आप अपनी सुविवाके अनुसार लिस भूलको स्वीकार करेंगे। 





शाब्दिक दृष्टिसि प्रेखकका यह कहना ठोक है कि बेम० हो० ने 
जो अनुवाद दिया है वह जेक इलोकका नहीं बल्कि दो इलोकोके अंगोके 
य्रोगका हैं। गौर जिस भूल-सुवारके लिओे में छेखककों धन्यवाद देता हूं 
लेकिन आअुनकी दलोलका मुख्य आद्यय मुझे यह मालूम होता है कि मेरे 
भापणकी रिपोर्टर्में गीताके प्रसिद्ध शब्द --यज्ञका जो अर्थ दिया गया है 
अुसका कोओ आचित आधार नहीं है। लेकिन में अुस अनुवादकों गलत 
माननेसे विनकार करता हूं और यह सुझानेका साहस करता हूं कि गीताके 
तीसरे अध्यायके १२वें और १३ वें इलोकोर्मे “यज्ञ ” भरद्दका ओक ही अर्थ 
हो सकता है। १४वां इलोक असे बिलकुल स्पप्ट कर देता है: 


अन्नादु भवन्ति भूतानि पर्जन्याद्‌ अन्न-संभव:। 
यज्ञाद्‌ भवति पर्जन्यों यज्ञ: कर्म-समुद्भव' ॥। 
गीता, अ० ३, इलो० १४ 


अच्नसे सब प्राणी अत्पन्न होते हैँ। वर्पासि अन्न अत्यन्न होता है। यनसे 

वर्षा होती है। और यज्की अत्पत्ति कर्मस होती है। 
/.. अतभेव मेरी रायमें यहां न केवल घरीर-श्रमके सिद्धान्तका ह प्रतिपादन 
किया गया है, वल्कि जिस वातकी स्थापना भी की गयी है कि जब 
श्रम केवल अपने लिओ न होकर सबके लिओ होता है तव वह बनका 
रूप लेता है। वर्षा बड़े बड़े वौद्धिक कार्योसि नहीं होती है, परन्तु केवल 
श्रमके जरिये ही होती है। यह सर्व-सम्मत वैज्ञानिक तथ्य हैँ कि जहां जंग- 
लोंके पेड़ काट दिये जाते हूँ वहां वर्षा बन्द हो जाती हैं; और जहां पेड़ 
लगाये जाते हैं वहां वर्षा खिच आती है कौर वनस्पतिकी वृद्धिके साथ ही 
वर्षाके पानीकी मात्रा भी बढ़ जाती है। कुदरतके कानूनोंकी खोज होना बभी 
वाकी है। हमने केवल आपरी सतहको ही छुआ है। धरीर-श्रमके बन्द्र हो 
जानेसे जो नैतिक और शारीरिक बुरे परिणाम होते हैं, भुन सबको भरा 
कौन जानता है? मुझे गलत न समझा जाये । में वौद्धिक श्षमकी कीमत 
कम नहीं करता, किन्तु बौद्धिक श्रम कितना भी किया जाय आससे शारीरिक 
श्रमकी पूत्ति नहीं हो सकती। सवके कल्याणके लिओ घारीरिक श्रम तो हमें 
करना ही चाहिये। वह हमारा जन्मप्राप्त कतंव्य है। बौद्धिक श्रम गुणवत्तामें 
शारीरिक श्रमसे अनेक गुना बड़ा-चढ़ा हो सकता हैँ और अकसर होता हूँ 


११४ आशथिक और औद्योगिक जीवन 


लेकिन वह असकी जगह. कभी नहीं ले सकता; जैसे कि वौद्धिक आहार 
अन्नाहारकी- जगह नहीं ले सकता, यद्यपि अन्नाहारकी तुलनामें अुसका स्थान 
कहीं भृंचा है। सच तो यह है कि धरतीकी अपजके अभावमें बुद्धिकी अपज 
ही असंभव है। 


यंग जिडिया, १५-१०-२५; पृ० ३५५ 


४२ 
शरीर-असका कतंव्य 
[ गांधीजीकी पैदल यात्राकी डायरी ' से।] 


गांधीजीने प्रार्थताके वादके भाषणमें अुनसे पूछे गये प्रश्नोंके अत्तर देना 
शुरू किया। 

प्र०-- आप हमेशा खैरातके खिलाफ रहे हैं और जिस आुसूलको 
समझाते रहे हैं कि कोओ भी अजिन्सान मेहनत करनेके फर्जसे बरी नहीं 
है। आपकी अुन लोगोंके लिओे क्‍या सलाह है, जो बैठे-बैठेका धन्धा करते है 
और पिछले दंगोंमें अपना सब कुछ खो बैठे हैं? क्या अऑन्हें अपना वतन 
छोड़कर असी जगह चला जाना चाहिये जहां वे अपनी पुरावी आदतके 
मुताबिक जीवन बिता सके ? या अन्हें आपके भुकत आुसुरूके अनुसार रोटी 
कमानेके लिओ शरीर-श्रम करना चाहिये ? अुस हालतमें भुनकी खास खूबियां 
किस काम आयेंगी ? 

अ० --- जैसा कि समझा जाता है, यह सच है कि में बरसोंसे खैरातके 
खिलाफ रहा हूं, और रोटीके लिओे शरीर-श्रम करनेकी सीख देता 
हूं। जिला मजिस्ट्रेट, ज़मान साहब और मेक पुलिस अफसर मुझसे मिलने 
आये थे। वे वेआसरा लोगोंको खैरात देनेके बारेमें मेरी राय जानना चाहते 
थे। अन्होंने पहलेसे यह तय कर लिया था कि वे लोगोंके सामने पानीमें से 
“हेयासिन्थ ” निकालने, सड़कोंकी मरम्मत करने, गांवोंका सुधार करने और 
खुदके खेतोंकी हदें सुधारकर सीधमें लाने और अपनी जमीन पर मकान 
बनानेका काम रखेंगे। जो छोग भिनमें से कोओ भी काम करेंगे, आन्हे 
राशन पानेका पूरा हक होगा। मैं जिस खयालको पसन्द करता हूं, लेकिव 
अपने अुसूलों पर अमर करनेवालेके नाते मैं बेआसरा लोगोंको बेकदम 
कोओ काम करनेके लिओ मजबूर नहीं करूंगा। कओ तरहके काम लोगोंके 
सामने रख देने चाहिये, और ओक महीनेका नोटिस देकर हाकिमोंको अुन्हें यह 


शरीर-अ्रमका कर्तव्य . १०५ 


कह देना चाहिये कि अगर आप सुझाये गये कामोंमें से कोओ काम नहीं 
चुनते और न कोओ मंजूर करने छायक दूसरा ब्ंवा ही सुझाते, वल्कि 
हट्टे-कट्टं होने पर भी काम करनेसे क्षिककार करते हैं, तो मीहलूतके खतम 
होने पर हमें न चाहने पर भी आप छोगोंको खैरात देना वन्‍्द करना 
पड़ेगा। वेबासरा लोगों और अुनके दोस्तोंको मेरी यह सलाह है कि 
सरकारकी जिस स्कीममें वे पूरी मदद करें। किसी भी शहरीके लिये बगैर 
दारीर-श्रमके राशन पानेकी आद्या रखना गलत होगा। 

मैं छोगोंको वतन छोड़नेकी सलाह कभी नहीं दे सकता। में चाहूंगा 
कि ओेक अकेला हिन्दू भी हर हालतमें अपनेको सही-सलामत समझे और 
मुसलमानोंसे आुम्मीद रखूंगा कि वे अपने बीच असे पूरी तरह सछामत रखें। में 
जिस वातका स्वागत करूँगा कि छोग अपने-अपने ढंगसे ओद्वरकी पूजा करें। 

सट्टेसे कमाया हुआ रुपया मेरे खयालमें यकीनन जायज रुपया नहीं है । 
और न में यह मानता हूं कि किसी आदमीके लिओ अपनी बुरी आदतोंको 
छोड़ता कभी नामुमकिन है। अगर हरेक आदमी अपने पसीनेकी कमाओी 
पर रहे, तो यह दुनिया स्वर्ग वन जाय। मतुप्यकी खास खूबियोंके अपयोगके 
प्रदत्त पर अलगसे विचार करनेकी बिलकुल जरूरत नहीं। अगर सव छोग 
रोटीके लिग्रे दरीर-श्रम करें, तो आुसका यह नतीजा होगा कि कवि, 
शायर, डॉक्टर, वकील वगरा मनुष्यकी सेवाके लिओे अपनी ओआुन खूबियोंका 
मुफ्त अपयोग करना अपना फर्ज समझेंगे। विना किसी स्वार्थके अपना फर्जे 
अदा करनेके कारण अुनके कामका नतीजा और भी अच्छा होगा। 


हरिजनसेवक, २-३-४७; पु० ३९ 


डड्ढे 
अमली दवारीर-श्रम 


अहिसाके प्रयोगोंसे में यह सीखा हूं कि अमछी अहिंसाका अर्थ सब 
. लोगोंका शरीर-श्रम है। जेक रूसी दार्शनिक वोन्दरेग्हने जिसे रोटीके लिझे 
श्रम कहा है। जिसका परिणाम छोगोंमें आपसमें गहरेसे गहरा सहयोग 
होगा। दक्षिण अफ्रीकाके पहले सत्याग्रही सवकी भलाओ और सम्मिलित 
कोषके लिये मेहनत करते थे और अन्‍न्हेँ अड़ते पंछियोंकी-सी वेफिक्री रहती 
थी। अआनमें हिन्दू, मुसलमान (शिया और सुन्नी), औसाओ (प्रोटेस्टेंट और 
रोमन कैथलिक), पारसी और यहूदी सभी थे। अंग्रेज और जन भी थे। 
धंघेके लिहाजसे अुनर्में वकील, जिमारत और विजलीकी विद्या जाननेंवाले 
अिजीतियर, छापनेवाले और व्यापारी थे। सत्य और अहिंसाके व्यवहारसे 
धारमिक झगड़े मिट गये थे और हमने सब धर्मों सत्यके दर्शन करना 
सीख लिया था। दक्षिण अफ्रीकामें मैंने जो आश्रम कायम किये अुनमें ओक 
भी मजहबी झगड़ा हुआ हो जैसा मुझे याद नहीं आता। सब लोग छपाओ, 
बढ़भीगिरी, जूते बनाना, बागवानी, भिमारत वर्गरा हाथके काम करते थे। 
यह मेहनत किसीको भाररूप नहीं लूगती थी। असमें सवको आनन्द आता था । 
सत्याग्रही सेनाका अग्रणी दल अिन्‍्हीं स्त्री-पुरुषों और छड़कोंका बना था। 
झअिनसे ज्यादा वीर और सच्चे साथी मुझे नहीं मिल सकते थे। हिन्दुस्तानमें 
दक्षिण अफ्रीकाका-सा ही अनुभव रहा और मुझे भरोसा है कि असमें कुछ 
सुधार ही हुआ। सभी लोग मानते हैँ कि अहमदाबादका मजदूर-संग्रठन 
भारतमें सबसे बढ़िया है। भुसका काम जिस ढंगसे शुरू हुआ था भुसी 
तरह चलता रहा, तो अन्तमें वहांकी मिलोंमें मौजूदा मालिकों और 
मजदूरोंकी संयुक्त मालिकी होकर रहेगी। यह स्वाभाविक परिणाम न निकला 
तो पता चल जायेगा कि संगठनकी अहिसामें खामियां थीं। वारडोलीके 
किसानोंने वल्लभभाओकों सरदारकी पदवी दी और अपनी लड़ाओ फतह 
की। बोरसद और खेड़ाके किसानोंने भी वैसा ही किया। वे सब वर्षोसि 
रचनात्मक कार्यक्रम पर अमल कर रहे हैं। मगर जिस अमलसे अनके सत्या- 
ग्रही गुणोंका ह्वास नहीं हुआ है। मुझे पुरा यकीन है कि सविनय आज्ना्भंग 
हुआ, तो अहमदाबादके मजदूर और वारडोली तथा खेड़ाके किसान भारतके 
और किसी भी हिस्सेके किसानों और मजदूरोंसे जौहर दिखानेमें पीछे नहीं 
रहेंगे । 
१०६ 


मेरा बरीर-श्रम १०७ 


चौंतीस सालके सत्य और अहिसाके लगातार प्रभोग और अनुमदसे 
मुझे दृढ़ विश्वास हो गया है कि यदि अहिंसाका ज्ञानपूर्ण धरीर-श्रमके साव 
सम्बन्ध न होगा और हमारे पड़ोसियोंके साथ रोजमरकि व्यवहारमें भुसका 
परिचय न मिलेगा तो अहिंसा टिक नहीं सकेगी । यह है रचनात्मक बर्यक्रमका 
रहस्य | यह साध्य नहीं है, साधन है, मगर है जितना अनिवार्य कि अुसे साथ्य 
भी समझ लें तो बेजा नहीं होगा। अहिंसक विरोधकी शक्ति रचनात्मक 
कार्यक्रम पर औमानदारीके साथ अमल करनेसे ही पैदा हो सकती है। 

हरिजनसेवक, २७-१-/४०; पूृ० ४०३ 


४४ 


मेरा शरीर-अम 


“यंग जिंडिया * के कुछ पाठक जैसे हैं, जो अकसर बेढव प्रश्न पूछा करते 
हैं। छेकिन क्योंकि अुससे भुन्हें आनन्द होता है, मुझे क्ित्तनी असुविधाकों भी 
सहन कर लेना चाहिये और अनके प्रश्नोंका भुत्तर देना चाहिये। . . 

प्र० --- आप कहते हैं कि आप और आपके साथ काम करनेवाले दूसरे 
लोग आन मित्रोंकी अुदारता पर अपनी आजीविकाका आधार रखते हैं, जो 
सत्याग्रह आश्रमका खर्च पूरा करते हैं। क्‍या अभुस संस्थाको, जिसमें सशवत्त 
शरीरके लोग हों, अपनी आजीविकाके लिजे मित्रोंकी भुदवारता पर आधार 
रखना अुचित है? 

आअ० -- पत्रलेखक महाशय आुदारता-दान ! का केवल शब्दार्थ ही समझे 

रहे हैं। विस संस्थाका हरथेक शख्स, स्त्री हो या पुरुष, अपने कार्यमें 
शरीर और बुद्धि दोनोंका पूरा भुपयोग करता है। छेकिन फिर भी यह तो 
कहा ही जायगा कि जिस संस्थाका आधार मित्रोंकी भुदारता पर ही है। 
क्योंकि वे जो कुछ भी असे दानमें देते हैं अुसके बबलेमें भुन्हें तो कुछ भी 
नहीं मिलता है। अुसके लछोगोंकी मेहनतका फल तो राष्ट्रकों मिलता है। 

प्र० -- जिसे टॉल्स्टॉय 'रोटीके लिओ श्रम” कहते हैं अुसके बारेमें 
आपका क्या अभिप्राय है ? क्या आप शारीरिक श्रम करके अपनी आजीविका 
प्राप्त करते हैं ? 

अु० --- सच पूछा जाय तो “रोटीके लिओ्े श्रम ये शब्द टॉल्स्टॉयके 
हैं ही नहीं। अन्होंने अिन शब्दोंको दूसरे ओक रूसो लेखक वीन्दरेब्हस ग्रहण 
किया था और आओुनका अर्थ यह है कि हरमेकेकों रोटी पानेके लिओे काफी 
शारीरिक श्रम करना चाहिये। जिसलिओ आजीविकाका विद्याल अर्थ करने 


आश्रम-जीवनमें शरोर-अश्रमका स्थान १०९ 


मुझ पर टॉल्स्टॉयका वहुत असर हुआ था ओर बुनको वातों पर 
ययासंमव अमल करना तो मैंने दक्षिण अफ्रीकार्में ही शुरू कर दिया था। 
आश्रम कायम हुआ तभीसे रोटी-श्रमको आुसमें मुख्य स्थान मिला । 

गीताका अब्ययन करने पर में बिसी नियमको गीताके तीसरे अध्यायमें 
यज्ञके रूपमें देखता हूं । में यह नहीं कहना चाहता कि यजका बर्थ वहां 
दघरीर-श्रम ही है। परन्तु यजसे पर्जन्ब होता है, श्िस भावमें मझे घरीर 


वाद मिलता है। आजीविकाके लिखे पर्याप्त श्रमकों गीताने यज्न कहा है। 
पोपणके लिओ जितना चाहिये अुससे ज्यादा जो खाता है वह चोरी करता 
है; क्‍योंकि मनुष्य आजीविकाके लिओ आवश्यक श्रम भी मृश्किलसे ही करता 
है । में मानता हूं कि मनुपष्यको आजीविकासे ज्यादा लेनेका अधिकार ही 
नहीं है। और जो मेहनत करते हैँ अुन सवको अतना लेनेका अधिकार है 
जितनेसे अुनका शरीर कायम रहे। 

जिससे कोओ यह न कहे कि अिसमें श्रमके बंटवारेकी गूंजाअश ही 
नहीं है। मनुष्यकी आवश्यकताओंके छिओे जो भी चीज तैयार होती है, 
असमें शरीर-श्रम तो छगता ही है। जिसलिओ श्रम चाहे जिस जरूरी क्षेत्र्मे 
किया जाय वह रोटी-श्रम ही है। जितना श्रम भी सब नहीं करते, जिसलिओे 
तन्दुरुस्ती बनाये रखनेके लिये व्यायामके नाम पर खास तौर पर दारीर- 
श्रम करना पड़ता है। जो प्रतिदिन खेतीमें श्रम करता है, भुसे लगभग 
व्यायामकी जरूरत नहीं रहती। किसान तन्दुरुस्तीके दूसरे नियम पाले तो 
वह बीमार ही न पड़े । 

यह देखा जाता है कि जिस दुनियामें मनुप्यको रोज जितना चाहिये 
अतना भीश्वर रोज पैदा करता है। असमें से अगर कोओ अपनी आवश्यकतासे 
अधिक काममें लेता है, तो असके पड़ोसीको भूखा रहना ही पड़ेगा। 

बहुतसे छोग अपनी आवश्यकतासे अधिक लेते हैं, जिसीलिओं दुनियामें 
भूखों मरनेकी नीवत आती है। हम कुदरतकी देनको किसी भी तरह काममें 
लें, फिर भी कुदरत तो रोज दोनों पलड़े वरावर ही रखती है। कुदरतके 
बहीखातेमें न तो जमामें कुछ बाकी रहता है न नामेमें। वहां तो रोज 
आमद-खर्चंका हिसाव बरावर होकर शून्य ही वाकी रहता है। जिस थघून्यमें 
हमें शून्यके समान वनकर समा जाना चाहिये। 

अपरके नियममें यह वात वावक नहीं है कि कओ रसायनों ओर यंत्रोकि 
जरिये भनुष्य जमीनसे ज्यादा फसल पैदा करता है; अपनी मेहनतसे दूसरी 
तरह भी अनेक वस्तुओं अ्रुत्पन्न करता है। यह कुदरतकी धक्तियोंका रूपान्तर 
है। सवका आखिरी परिणाम तो शून्य ही होनेवाला है। मगर हमें रोज 


११० आर्थिक और औद्योगिक जीवन 


जो कुछ अनुभव होता है अुसका पृथक्करण किया जाय, तो अससे यही 
अनुमान होता है कि दोनों पलड़े वराबर रहते हैं। 

(उंदरत अैसा करती हो या नहीं करती हो, मेरी दूसरी दलीछोंमें सार 
हो या" न हो, आश्रममें रोटी-अमके नियमका अंधिकसे अधिक अच्छे ढंगसे 
पालन किया गया है। जिसमें आइचर्यकी कोओ वात नहीं है। पालन करनेका 
साधारण आग्रह हो तो पालन आसान है। अगर अमुक दिनके अमुक घंटोंमें 
मेहनतके सिवां दूसरा काम न हो तो मेहनत जरूर होगी। भले ही असमें 
आलस्य हो, कार्य-दक्षता न हो, मन न हो, मगर कुछ घंटे पूरे तो होंगे ही। 
फिर, कुछ मेहनत तुरंत फल देनेवाली होती है, अिसलिमे असमें बहुत आल- 
स्थकी गुंजाअश भी नहीं रहती। श्रम-प्रधान संस्थाओंमें नौकर नहीं होते या 
थोड़े ही होते हैं। पानी भरना, लकड़ी फाड़ना, दियावत्ती तैयार करना, पाखाने 
और रास्ते साफ करना, मकानोंकी सफाओ रखना, अपने अपने कपड़े धोना, 
रसोओ करना वगैरा अनेक काम असे हैं जो किये ही जाने चाहिये। 

जिनके सिवा खेती, बुनाओऔ-काम, अुनसे संबंधित और दूसरी तरहसे 
जरूरी बढ़ओ-काम, गोशाला, चमार-काम वगैरा काम आश्रमके साथ जुड़े 
हुओ हैं। अुनमें थोड़े-वहुत आश्रमवासियोंके लगे बिना काम नहीं चल सकता। 

ये सब काम रोटी-श्रमके नियम-पालनके लिओ काफी माने जायंगे। 
मगर यज्ञका दूसरा अंग परमार्थ या सेवाकी वृत्ति है। अुसे जिन कामोंमें 
शामिल करते वक्‍त आश्रमकी कमजोरी जरूर मालूम होगी। आश्रमका आदर 
सेवाके लिओ ही जीना है। जिस ढंगसे चलनेवाली संस्थामें आलूस्यका, कामकी 
चोरीका स्थान नहीं है। वहां सव काम तन-मनसे होने चाहिये। सभी छोग 
जैसा करते तो आश्रमकी सेवाकी योग्यता बहुत वढ़ गओ होती। लेकिन 
अैसी सुंदर स्थितिसे आश्रम अब भी दूर है। जिसलिओ यद्यपि आश्रमका हर 
काम यज्ञरूप है, फिर भी आदर्शका विचार करके दरिद्ध-नारायणके लिओ कमसे 
कम ओक घंटेकी कताओको आवश्यक स्थान दिया गया है। 

यह आरोप समय समय पर सुना गया है और आज भी में सुना 
करता हूं कि श्रम-प्रधान संस्थामें बुद्धिके विकासकी गुंजाअिश नहीं रहती, 
जिसलिओ वह जड़ बन जाती है। मेरा अनुभव जिससे अलटा है। आश्रममें 
जितने भी लोग आये हैं, सभीकी वृद्धि कुछ तेज हुओ है; किसीकी मन्द 
हुओ हो जैसा जाननेमें नहीं आया। 

बहुत बार जैसा मान लिया जाता है कि जगतकी अनेक घटनाओंका 
वाहरी ज्ञान ही बुद्धि है। मुझे यह कबूल करना पड़ेगा कि जैसी वुद्धि आश्- 
मर्में कम रे होती है। लेकिन अगर वुद्धिका अर्थ समझ, विवेक वगैरा 
हो, तो आश्रममें काफी विकसित होती है। जहां मजदूरके रूपमें 


आश्रम-जीदनमें शरोर-श्रमका स्थान ५१११ 


मेहनत सिर्फ गुजारे लिग्रे होती है, वहां मनुप्यका जड़ वन जाना संभव है। 
अमुक चीज किसलिओ या किस तरह होती है, जिसका ज्ञान बुसे कोभी 
नहीं देता है। बुसे खुद अस विपययें जिज्ासा नहीं होती, न अपने काममें 
दिलचस्पी होती। आश्रममें जिससे अुलटा होता है। हर काम -- पाखाना- 
सफाओ तक --समझ कर करना पड़ता है। बुसमें दिलचस्पी ली जाती है। 
वह परमेश्वरको प्रसन्न करनेके लिओ होता है। बिसलिशे बुसे करते हुओ 
भी बुद्धिके विकासकी गुंजाबिश रहती है। सबको अपने अपने विपयका पूरा 
ज्ञान प्राप्त करनेका प्रोत्साहन दिया जाता है। जो यहं ज्ञान छेनेकी कोशिय 
नहीं करते, अुनके लिभे वह दोप माना जाता है। बाश्रमर्में या तो सभी 
मजदूर हैं या कोओ भी मजदूर नहीं है। 

यह मानना कि किताबोंसे ही, मेज-करुर्सी पर बैठनेसे ही, ज्ञान मिलता 
है, वृद्धिका विकास होता है, हमारा घोर अन्ञान है, भारी वहम है। हमें 
तो जिसमें से निकल जाना चाहिये। जीवनमें वाचनके लि स्थान जरूर है, 
मगर वह अपनी जगह पर ही शोभा देता है। शरीर-श्रमको हानि पहुंचाकर 
असे बढ़ाया जाय, तो अुसके खिलाफ विद्रोह करना फर्ज हो जाता है। 
शरीर-श्रमके लिझे दिनका ज्यादा समय देना चाहिये और वाचन वर्गराके लिखे 
थोड़ा। आजकल भिस देझ्षमें, जहां अमीर छोग या कूंचे वर्गके माने जानेवाले 
लोग शरीर-श्रमका अनादर करते हैं, शरीर-श्रमको अृंचा दरजा देनेकी बड़ी 
जरूरत है। और वृद्धिशक्तिको सच्चा वेग देनेके लिओ भी भरीर-श्रमकी 
यानी किसी भी आपयोगी शारीरिक धन्वेमें शरीरको छगानेकी जरूरत है। 

अगर वाचनको आश्रम कुछ ज्यादा समय दे सके तो देने जैसा है। 
निरक्षर आश्रमवासियोंकों शिक्षककी मदद मिल सके तो वह भी दी जानी 
चाहिये। फिर भी जैसा लगता रहा है कि जो जो कार्य आश्रमर्मे हो रहे 
हैं अुनको नुकसान पहुंचाकर वाचन वगैरामें समय न लगाया जाय। शिक्षक 
वैतनिक तो रखे नहीं जाते। और जब तक वर्तमान शिक्षा देनेवाले ज्यादा 
शिक्षकोंको आश्रम अपनी तरफ खींच न सके, तव तक जितने हैं अन्दींसे 
काम चलाया जाता है। स्कूलों और कॉलेजमें पढ़े हुमे जो लोग आश्रमममें 
हैं, वे श्रमके साथ शिक्षाक्रों मिल्रा देनेकी कलामें पूरी तरह दक्ष नहीं हैं। 
हम सबके लिओे यह नया प्रयोग हैं। मगर अनुभवसे कामकी समझ वढ़ती 
जा रही है। और जैसे जैसे व्यवस्था-भ्क्ति बढ़ती जायगी वैसे वैसे जो 
साधारण शिक्षा पाये हुओ लोग यहां हैं, भुन्हें प्राप्त किया हुआ ज्ञान 
दूसरोंको देनेका आुपाय सूझता जायगा। 

सत्याग्रह आश्रमका जितिहास, पू० ४०, ४२-४४; १९५०९ 


४६ 
श्रम और बुद्धिके बीच अलगाव 


श्रम और वुद्धिकि वीच जो अल्गाव हो गया है, अुसके कारण हम 
अपने गांवोंके प्रति जितने लापरवाह हो गये हैं कि वह ओक गुनाह ही 
माना जा सकता है। नतीजा यह हुआ है कि देशर्में जगह-जगह सुहावने 
छोटे-छोटे गांवोंके बदले हमें घूरे जैसे गांव देखनेको मिलते हैँं। बहुतसे या 
यों कहिये कि करीब-करीब सभी गांवोंमें घुसते समय जो अनुभव होता है 
अससे दिलकों खुशी नहीं होती। गांवके बाहर और आसपास जितनी गंदगी 
होती है और वहां जितनी बदबू आती है कि अकसर गांवमें जानेवालोंको 
आंख मूंदकर और नाक दवाकर ही जाना. पड़ता है। ज्यादातर कांग्रेसी 
गांवके वाशिन्दे होने चाहिये; अगर असा हो तो अुनका फर्ज हो जाता है कि 
वे अपने गांवोंकों सब तरहसे सफाओआके नमूने वनायें। लेकिन गांववालोंके 
हमेशाके यानी रोज-रोजके जीवनमें शरीक होने या अुनके साथ घुलने-मिलनेको 
५ कभी अपना कतंव्य माना ही नहीं। हमने राष्ट्रीय या सामाजिक 
५ /सफाओको न तो जरूरी गुण माना और न. अुसका विकास ही किया। 
यों रिवाजके कारण हम अपने ढंगसे नहा-भर लेते हैं, मगर जिस नदी, 
तालाब या कुर्जेके किनारे हम श्राद्ध या वैसी ही कोओ दूसरी धामिक 
क्रिया करते हैं और जिन जलाशयोंमें पवित्र होनेके विचारसे हम नहाते हैं, 
अुनके पानीको विगाड़ने या गन्दा करनेमें हमें कोओ हिचक नहीं होती। 
हमारी जिस कमजोरीको मैं अक बड़ा दुर्गुण मानता हूं। जिस दुर्गुगका ही 
यह नतीजा है कि हमारे गांवोंकी और हमारी पवित्र नदियोंके पवित्र तटोंकी 
लज्जाजनक दुर्देशा और गन्दगोसे पैदा होनेवाली बीमारियां हमें भोगनी 
पड़ती हैं। 


रचनात्मक कार्यक्रम, पू० २७-२८; १९५९ 


४७ 
बुद्धि-विकास या वुद्धि-विक्ास ? 


ब्रावणकोर और मद्बासके श्रमणर्में विद्याथियों तथा विद्वानोंके सहवासमें* 
मुझे थैसा छगा कि मैं जो नमूने बुनमें देख रहा था वे बुद्धि-विकासके 


नहीं किन्चु वुद्धि-विलासके थे। आधुनिक शिक्षा भी हमें बुद्धि-विल्यस सिखाती 
हैं और वुद्धिको अुलटे रास्ते छे जाकर अुसके विकासको रोकती है। सेगांव्ने 


पड़ा पड़ा मैं जो अनुमव ले रहा हूं, वह मेरी ज्षिस्त वातकी पुष्टि करता 


दिखाभी देता है। मेरा अवलोकन तो वहां अभी चल ही रहा है। 
असलिओं जिस लेखमें आये हुओ विचार आन अनुभवोके बूपर बाधार नहीं 
रखते। मेरे ये विचार तो जब मैने फिनिक्स संस्थाकी स्थापना की तभीसे 
हैं-- यानी १९०४ से। 

बुद्धिका सच्चा विकास हायनर, कान आदि अवबवबोकि सदुपयोगसे ही 
हो सकता है अर्थात्‌ शरीरका ज्ञानपूर्वक आुपयोग करते हुओ वुद्धिका विकास 
सबसे अच्छी तरह और जल्दीसे जल्दी होता है। जिसमें भी यदि पारमाथिक 
वृत्तिका मेल न हो, तो वुद्धिका विकास बेकतरफा होता है। पारमाश्रिक 
वृत्ति हृदय यानी आत्माका क्षेत्र है। अतः यह कहा जा सकता है कि 
बुद्धिके शुद्ध विकासके लिठ्रे आत्मा और झरीरका विकास साव-साथ तथा 
ओअेकसी गतिसे होना चाहियें। जिससे कोओ अबर यह कहे कि ये विकास 
ओअेकके वाद ओेक हो सकते हैं, तो यह अूपरकी विच्ारसरणीके अनुसार 
ठीक नहीं होंगा। 

हृदय, बुद्धि और झरीरके वीच्र मेल न होनेसे जो दुःसह परिणाम 
आया है वह प्रगट है, तो भी बुछटे सहवासके कारण हम अुसे देख नहीं 
सकते | गांवके लोगोंका पालन-पोषण पशुओंमें होतेके कारण वे मात्र घरीरका 
आुपयोग यंत्रकी भांति किया करते हैं; बुद्धिका अुपयोग वे करते ही नहीं 
आर अन्हें करता भी नहीं पड़ता | हृदयकी शिक्षा नहींके बराबर है, भिसल्िय 
अुनका जीवन यों ही. गुजर रहा हैं, जो न जिस कामका रहा है, न धृस 
कामका | और दूसरी ओर, आवुनिक कॉलेजों तककी शिक्षा पर जब नजर 
डालते हैं, तो वहां वृद्धिकि विकासके नाम पर वृद्धिके विछासकी तालीम दी 
जाती हैं। हम समझते हैं कि बुद्धिके विकासके साथ शरीरका कोशी मेल नहीं। 
प्र गशारीरकों कसरत तो चाहिये ही, विसलिओं भुपयोग-रहित कसरतोसि 
अुसे निभानेका मिथ्या प्रयोग होता है। पर चारों ओरसे मुझे विस तरहके 
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प्रमाण मिलते ही रहते हैं कि स्कूल-कॉलेजोंसे पास होकर जो विद्यार्थी 
निकलते हैं, वे मेहनत-मशक्‍्कतके काममें मजदूरोंकी वरावरी नहीं कर सकते। 
जरासी मेहनत की तो माथा दुखने रूगता है और धूपमें घूमना पड़े तो 
चक्‍कर आने लगते हैं। यह स्थिति स्वाभाविक मानी जाती है| विना जुते खेतमें 
जैसे घास अंग आती है, अुसी तरह हृदयकी वृत्तियां आप ही अगती और 
कुम्हलाती रहती हैं और यह स्थिति दयचीय माने जानेके बदले प्रशंसनीय 
मानी जाती है! 

जिसके विपरीत अगर वचपनसे वालकोंके हृदयकी वृत्तियोंको ठीक तरहसे 
मोड़ा जाय, अऑन्हें खेती, चरखा आदि अपयोगी कामोंमें छगाया जाय, और 
जिस अंद्योग द्वारा अुनका शरीर खूब कसा जा सके अुस अद्योगकी अपयोगिता 
और असमें काम आनेवाले औजारों वगैराकी वनावट आदिका ज्ञान अन्‍्हें 
दिया जाय, तो अनकी बुद्धिका विकास सहज ही हो जाय और नित्य अुसकी 
परीक्षा भी होती जाय । जैसा करते हुओ जिस गणित आदिके ज्ञानकी 
आवश्यकता हो वह अन्हें दिया जाय और विनोदके लिये साहित्यादिका 
ज्ञान भी देते जायं, तो तीनों वस्तुओं समतोल हो जायं॑ और कोओ अंग 
अुनका अविकसित न रहे । मनुष्य न केवल वृद्धि है, न केवल शरीर, न 
केवल हृदय या आत्मा। तीनोंक॑ ओक समान विकासमें ही मनृष्यका मनुष्यत्व 
सिद्ध होगा। जिसमें शिक्षाका सच्चा अर्थशास्त्र है। जिसके अनुसार यदि तीनों 
विकास ओकसाथ हों, तो हमारी अुलझी हुओ समस्याओं अनायास सुलझ जायें। 
यह विचार या शिस पर अमल तो देशको स्वतंत्रता मिलनेके बाद होगा, 
जैसी मान्यता भअ्रमप्ूर्ण हो सकती है । करोड़ों मनुष्योंकों असे-जैसे कामोंमें 
लगानेसे ही स्वतंत्रताका दिन हम नजदीक ला सकते हैं। 

हरिजनसेवक, १७-४-३७; पृ० ७०-७१ 
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४ कुछ साथियोंकी सहायतासे में क्षेक वाश्यम चला रहा हूँ । शृसका 
अुदेद्य हमें अपनेको आदर्श किसान बनानेकी शिक्षा देना है, जिससे 
कि हम गांवके छोगों और गांवके समाजके साथ ब्ेकरूप हो जावं, 
कर किस प्रकार आुनकी थोड़ी-बहुत सेवा कर सकें। जिस अद्वेश्यको 
सामने रखकर खेतीको यहां आजीविकाका मुख्य सावन वनाया गया है 
ओर कतामी तथा बुनात्री बुसमें पूरक बुद्योगका काम देती हैं। 

गत जनवरी मासमें थानकी मुख्य फसल काट लेनेके बाद आश्रमने 
जिवर भीख, आुड़द और साग-भाजी जैसी गौण फसलोंकी खेती शुर्द 
की है | गये सालके जूनसे, यानी आश्रमके आरंभ-कालस आज तक 
आश्रमवासियोंने ओऔसतन्‌ १० नम्वरका करीब २ छाख ६० हजार गज 
सूत काता है, और मार्चके महीनेसे अेक करवे पर बुनाजीका काम भी 
बुस्य कर दिया गया है। वुनाजीका काम भी बाश्नमर्में होता है। क्षिस 
तरह आश्रमने अपनी मर्यादित आवश्यकताओंके छिझ्ले काफी चूत कात 
लिया हैं और आशा है कि अब यह सारा सूत हमारे आश्रममें ही 
बुन जायगा। 

जिस तरह हमारे आश्रमको अपने थक्षिस प्रथम वर्षमें ओेक बसे 
स्वावलंवी कृपक-परिवारके आदर्थ तक पहुंचनेके प्रयत्नमें सफलता प्राप्त 
हुओ है, जो अपनी प्रायः सभी आवश्यकताओंकी पूति अपने ही परि- 
श्रमसे कर लेता है और शहरकी तमाम लूट-खसोटसे वच जाता है। 

आश्रमनें आज तक कभी अपना आटा दूसरी जगह नहीं पिसवाया 
और न छकक्‍करका ही कभी असने आुपयोग किया है। पिछले तीन 
महीनेसे हम आश्रमवासी अपने आश्वरमके घानका ही बिना पालिशका 
चावल काममें ला रहे हैँ। 

आश्रमका आरंभ करते समय जैसा सोचा गया था कि स्वावलंब्ी 
किसानकी जिंदगी वसर करनेका आदर्श सावनेके साव-न्साव हम लोग 
हरिजन-सेवा और चरखा वगैराके द्वारा गांवकी भी कुछ सेवा कर 
सकेंगे । मगर हमें जिस बुद्देश्यमें पूरी निराशा ही हुओ हू, क्योकि 
हमें जमी तक आश्रमके लिये कोभी बनुकूल स्थान नहीं मिलद्ठ सक्ग है। 


हे 


क्षाजकल जिस जगह आश्रम है वहां क्षेक-भश्रेक दोनो घरकी ही 
श्श्५ 
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बस्ती है और ये छोटे-छोटे झोंपड़े अेक-इंसरेसे आध आध मील या 
ओेक ओक मीलके फासले पर हैं। 

फिर ओक चीजसे आश्रमके कामकों भारी धक्का पहुंचा है। 
आहारके विषयमें मैंने कऔ भारी भूलें कीं और अआअनका पता मुझे अब 
चला है। मुझे अब अैसा मालूम होता है कि गरीबीके आदशेको लेकर 
जरूरतसे ज्यादा आत्साहके कारण हमने अपने आहारका मान बहुत 
नीचा रखा था। अआअदाहरणके लिओ, साग-भाजीको ले लीजिये। सब्जी 
आश्रममें तो पैदा होती नहीं थी, जिसलिओ नियमित रूपसे नहीं किस्तु 
कभी कभी हम साग-तरकारी खाते थे। अेक दो महीनेके बाद हमने 
जिस भूलकों तो सुधार लिया, मगर घी-दूध न लेनेकी भूल तो रही 
ही। घी-दूधको हम भोग-विलासकी चीज समझते थे और यह मान 
बैठे थे कि गरीबोंके भोजनमें तो घी-दूबव आ ही नहीं सकता | जिसलिओ 
घी-दूधका हमने बिलकुल परित्याग कर दिया था। लेकिन अब हमने ओेक 
गाय खरीद ली है और दूध वगैरा अब लेने छगे हैं। गाय खरीदे हमें 
आठेक दिन हुओ हैँ। तव तक तो हम घीकी जगह नारियलका तेल खाकर 
ही संतोष मान रहे थे। फिर जिस प्रदेशमें मुख्य आहार चावलका है। 
जिन सब कारणोंसे आश्रमवासियोंके स्वास्थ्यको बहुत क्षति पहुंची है। 
आरम्भमें हम वारह आश्रमवासी थे, पर आजकल हम केवल पांच ही 
आदमी रहते हैं। मलेरियासे भी आश्रमवासियोंकी तबीयत कमजोर 
रहती है। यह जंगली तालुका है जिसलिओे मलेरिया तो यहां बारहों 
माह डेरा डाले रहता है। 

आश्रम अब तक शारीरिक श्रमसे ही आजीविका प्राप्त करनेके 
आदरशको पकड़े हुओ है । यह सही है कि जिस आदर्श पर अगर 
बुद्धिपूवक अमल किया जाय, तो हमारा नीतिबल बढ़े और सिद्धान्तोंके 
अनुसार जीवन वितानेमें हम दृढ़ भी बनें। पर जिसके कारण हमारे 
कुछ साथी हमसे अलग भी रहते हैं । प्रश्न यह है कि 'ब्रेड लेवर ' 
(शरीर-श्रमके द्वारा आजीविका प्राप्त करना) का आदर अक्षुण्ण रखते 
हुओ भी जैसे कार्यकर्ता किस तरह आश्रमकी ओर आकपित हो 
सकते हैं। 

मित्र तथा सहानुभूति दिखानेवाले सज्जन और आलोचक टॉल्स्टॉ- 
यके जिस “ब्रेड लेबर ' के सिद्धान्तके विरुद्ध समाज-सेवाका आदर्श रखते 
हैं, और कहते हैं कि तुम्हारा आश्रम समाजकी जो सेवा कर सकता है, 
वह जिस सिद्धान्तके कारण रुक गओ है। 'समाज-सेवा ' करनेके लिओे 
मनुष्य यदि “ब्रेड छेवर ” के सिद्धान्तके साथ कुछ समझौता कर ले, तो 


हैँ 
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यह कहां तक ठीक समझा जा सकता है? “होना” कौर करना! 
जिन दोनोंके वीच यह जो भेद दिखाबी देता है वह अकसर वया 
जामासमात्र नहीं होता ? गौर असलमें तो “होना ही क्या करना! 
नहीं होता? “ब्रेड लेवर” का सिद्धान्त अतिशयताको पहुंचा हुमा 
कब कहा जा सकता है? या यह कव समझा जायगा कि बुसके 
“अक्षरों का पालन करके अुसके अर्थका घात कर दिया गया है? 

ओऔसतन्‌ हम सात आदमियों पर आठ महीनेमें नीचे लिखे 
अनुसार खर्च हुआ है: 


भोजन १७१॥)॥। 
कपड़े १६॥-)॥॥। 
रोधनी ८।॥।&) 
डाकखर्च ३०) ॥॥॥ 
फूटकर ६5) ५ 
बरतन ३॥)॥॥। 
दवाबजियां ७॥॥)। 
अखबार (हरिजन') ३॥॥॥&) 
सफर-खर्चे १०८)। 


कुछ २३१॥६) ११ 
अिससे यह प्रगट होता है कि प्रति मास प्रति व्यक्ति नोजन- 
खर्च ३) और  वस्त्रादिका खर्च १) आया है।” 
श्री किशोरलाल मशख्वालाके नाम भेक सुशिक्षित निस्स्‍्वार्य कार्यकर्ताने 
जो पत्र लिखा है, आुसीमें से यह भ्रुद्धरण दिया गया है। जेक विशुद्ध-हृदय 
सेवकके प्रयत्नोंका यह ह॒वहू चित्र है, और जो व्यक्ति सेवामय जीवन वितानेका 
प्रयत्त कर रहे हों अुन सबको संभव है जिससे कुछ सहायता मिल सके। 
प्रयत्न सराहतीय है। यह अच्छा है कि लेखक तथा अुसके साथियोंको 
जब कोओ भूछ दिखाओ देती है, तव वे बुसे स्वीकारसे और नचुधारनेमें 
हिचरकिचाते नहीं । 
यह में नहीं जानता कि लेखकने क्षिस पत्रमें जो प्रश्न पूछे हैं, भुनका 
श्री किशोरलालने क्या जवाब दिया है। पर जिस पत्रढेखककों जिस प्रकारके 
प्रइनोंने परेशान: कर रखा है, ओुनमें दिलचस्पी छेनेवाले साधारण पाठकोंके 
सहायतार्थ अुनके थुत्तर देनेका प्रयत्व में अवश्य कहूंगा। 
असा मालूम होता है कि “ब्रेड लेवर” (रोटीके लिख्रे परिक्षम, शरीर- 
श्रम) के सिद्धान्तके विपयमें कुछ गलतफहमी हो गली है । यह सिद्धान्त 


११८ आथिक और ओऔद्योगिक जीवन 


समाज-सेवाका विरोधी तो है ही नहीं। बुद्धिपूर्वक किया हुआ श्रम अच्चसे 
आअच्च प्रकारकी समाज-सेवा है। कारण यह है कि यदि कोओ मनुष्य अपने 
शारीरिक श्रमसे देशकी आपयोगी संपत्तिसें वृद्धि करता है, तो जिससे अआत्तम 
और हो ही क्‍या सकता है? होना” निश्चय ही करना” है। 

श्रमके साथ जो <ुद्धिपूवक किया हुआ ” विशेषण छूगाया गया है, 
वह यह बतलानेके लिओे लगाया गया है कि समाज-सेवामें श्रम तभी खप 
सकता है, जब असके पीछे सेवाका कोओ निश्चित हेतु हो; नहीं तो यह 
कहा जा सकता है कि हरेक मजदूर समाजकी सेवा करता है। ओक प्रकारसे 
तो वह समाजकी सेवा करता ही है, पर जिस सेवाकी यहां बात हो रही है वह 
बहुत अंचे प्रकारकी सेवा है। जो मनुष्य सवके हितके लिओ सेवा करता है वह 
समाजकी सेवा करता है, और जितनेसे अुसका पेट भर जाय अुतनी मज- 
दूरी पानेका असे हक है। जिसलिज जिस प्रकारका “ब्रेड लेवर' (शरीर-श्रम) 
समाज-सेवासे भिन्न नहीं है। अधिकांश मनुष्य जो काम अपने शरीरके पोषणके 
लिओे या बहुत हुआ तो अपने कुटुम्बके लिओे करते हैं, अुसे समाज-सेवक 
सबके हितके लिओ करता है। 

जित सात आश्रमवासियोंको आज यह मालूम हो रहा है कि ओन्हें अपने 
अन्न-वस्त्रकें लिआ्रे मेहनत करनेके पश्चात्‌ दूसरी सेवा करनेका समय शायद 
ही रहता है। ये सेवक अगर अपने काममें कुशल होते, तो जैसी बात कभी 
न होती। असलमें वे कार्यकुशल नहीं हैं। खेती-बाड़ीके मजदूरोंके रूपमें अुन्हें 
हम देखते हैं, तो वे साधारण मजदूरोंकी बराबरी कर ही नहीं सकते। 
कारीगरोंकी कोटिमें भी वे नौसिखिये ही कहे जा सकते हैं। औश्वरकी कृपासे 
प्रत्येक कार्यकर्ता अब यह जानता है कि सूत कातनेवाला अपने औजारोंको 
अगर बुद्धिके साथ काममें छावे, तो अमुक समयमें वह सूतकी मात्रा सहजमें 
दूनी कर सकता है, अर्थात्‌ अुसकी चरखेकी आमदनी दूनी हो सकती है। 
यह वात अधिकांश वस्तुओंके संबंधमें सत्य है। खेतीमें अुनके जिन्‍्हीं औजारोंमें 
तरक्की करनेका क्षेत्र अतना विशाल है कि यदि प्रकृति बीचमें न पड़े, तो 
किसान अपनी बुद्धिका अपयोग करके नित्य आतने ही घंटे काम करते हुओ 
अपनी आमदनी सहज ही चौगुनी कर सकते हैँ। अिसका मतलूब यह हुआ 
कि आज-जितनी आमदनीके लिओ वह जितनी मेहनत करता है, अुतनी करनेकी 
अुसे जरूरत त् रहेगी। जिसलिओ ये सेवक जब कुशछूता प्राप्त कर लेंगे, 
तव आजकी &अंपेक्षा ; कम समयमें वे अपने अन्न-वस्त्रके लायक कमा लेंगे 
और हरिजन-झेवा अथवा दूसरे किसी काममें वे अपनी शक्तिको बिना किसी 
बाधाके रूगा सकेंगे। अनेक प्रकारके ख्चोंमें फंसे हुओ साधारण गृहस्थोंके 
लिओे यह समस्या हो सकती है, पर जिस त्यागी सेवककों महीनेमे 
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केवल चार ही रुपयेकी जरूरत है आुसका तो चार रुपये कमानेकी भेहनत- 
मजदूरी कर छलेनेके बाद बहुतसा समय वच सकता हैं। 

लेकिन प्रति मनुप्य यह तीन रुपयेका मासिक खर्च देखते हुओ मनुप्यका 
पेट क्या सचमुच भर सकता हैं? डॉ० तिलूकने वम्बजीके लिझे जो ५६० का 
हिसाब वांधा है वह अगर सही है, तो गांवके रहन-तहनके छिओ यह तीन रुपया 
ठीक ही है। और डॉ० तिलकने भोजनकी जो सूची दी है अुसमें में अपना निजी 
बननुभव जोड़ दूं तव तो कोौओ कठिनाओ रहती ही नहीं । डाॉ० तिहूकने गांवकी 
खुराकर्में से दूधके चूर्णको अछग कर दिया है। पर जैसा कि वे स्वीकार करते हैं 
बिना दूवके काम चल ही नहीं सकता । जिन आाश्रमवासियोंने दूबका जो त्याग कर 
दिया था वह अुनकी भूछ थी। यह सही है कि करोड़ों मनुप्योंकों दूधकी थक बूंद 
भी नसीब नहीं होती। पर भैसी तो अनेक चीजें है जो अुन्हें नहीं मिलती । 
अगर हमें सेवा करनेके लिझरे जीवित रहना है, तो अन्हें छाड़नेका हमें साहस नहीं 
करना चाहिये । जिसलिओ जिनके बिता हमारा काम चल ही नहीं सक्रता जैसी 
चीजें हम न छोड़ें और गांववालोंकों जिसमें मदद दें कि वे अपने लिओ भी आुत 
चीजोंकों पैदा कर लें। गेहूं, चावछ, वाजरा, जुआर जैसे पूर्ण अनाज भीर हरी 
भाजियां, जो कच्ची ही खाभी जा सकती हूँ, ओर दूघ तथा गांवोंमें पैदा होनेवाले 
आम, अमरूद, जामुन, बेर आदि मौसमी फल निरोगी जीवनके लिओे जरूरी 
हैं । नीमकी पत्तीको तो शायद हरी भाजियोंकी रानी कहा जा सकता है । नीमकी 
पत्तियां भारतमें सर्वश्र मिल्ठ सकती हूँ | और मनुप्यके खाने लायक बनेक प्रकारका 
बसा घास भी है जिसका हमें पता नहीं। जिमछी सब जगह मिलती है। यह 
भी फँक देनेंकी चीज नहीं है। पर जिमलीके विरुद्ध मेक तरहका जो पूर्वग्रह 
है अभुसे समझना कठिन है। कीमती नीवुओंकी जगह में जब बिमली काममें 
लाने लगा हूं। और जिससे मुझे वहुत ही लाभ हुआ हैं। भाहारमें क्‍या क्या 
सुधार हो सकते हैँ जिस सबकी शोघके लिओ हमारे सामने असीम क्षेत्र पड़ा हुमा 
है। जिस शोधके जैसे बड़े-बड़े परिणाम निकल सकते हैं, जो संसारके लिओे 
और खासकर भारतके भूखों मरनेवाले करोड़ों मनुष्योंके लिज्रे काफी महत्त्वका 
स्थान रखते हैं। जिसका यह आर्थ हुआ कि स्वास्थ्य और संपत्ति दोनोंकी हो 
अुतसे प्राप्ति हो सकती है। रस्किनके कवनानुसार तो ये दोनों चीजें अैक ही 
हैं। जिस छोटेसे आश्रमके सदस्योंकी यह धारणा विलकुल सही है कि वे सदा 

सन्‍्मार्ग पर चलकर बड़ीसे वड़ी समाज-सेवा करेंगे। अुनकी सेवाकी सुगनन्‍्ध वहां 
आसपास फैलेगी और वह संक्रामक सिद्ध होगी। कालांतरमें यह सेवा-मावना 
समस्त भारतमें और फिर अखिल विश्वमें व्याप्त हो जायगी। जिस सेवामें 
ओअेकका कल्याण सबका कल्याण है। 


हरिजनसेवक, १४-६-३५; पृ० ११३६-३८ 





४९ 
बोद्धिक और शारोरिक काम 


प्र० --- हम किसी रवीन्द्रनाथ या रमणके लिओओं शरीर-श्रम करके ही रोटी 
कमाने पर जोर क्‍यों दें ? क्‍या यह आअतकी दिमागी ताकतकी निरी बरबादी 
न होगी ? दिमागी काम करनेवालोंको अंग-मेहनत करनेवालोंके बरावर ही 
क्यों न समझा जाय; क्योंकि दोनों ही समाजकों फायदा पहुंचानेवाला 
काम करते हैं? 

अु० -- दिमागी काम भी अपना महत्त्व रखता है और जीवनमें 
अुसका निश्चित स्थान है । लेकिन में तो शरीर-अश्रमकी जरूरत पर जोर 
देता हूं। मेरा यह दावा है कि अुस फर्जसे किसी भी मनुष्यको छुटकारा 
नहीं मिलना चाहिये। जिससे मनुष्यके दिमागी कामकी अन्नति ही होगी। 
में तो यहां तक कहनेकी हिम्मत करता हुं कि पुराने जमानेमें हिन्दुस्तानके 
ब्राह्मण वौद्धिक और शारीरिक दोनों काम करते थे। वे चाहे न भी करते 
हों, लेकिन आज तो शारीरिक कामकी जरूरत सिद्ध हो चुकी है। जिस 
सिलसिलेमें मैं आपको टॉल्स्टॉयके जीवनका हवाला देते हुओ यह बताना 
चाहूंगा कि ऑन्होंने रूसी किसान वोन्दरेव्हके शारीरिक कामके सिद्धान्तको 
किस प्रकार मशहूर किया। 


हरिजनसेवक, २३-२-४७; पूृ० २८ 


प० 
बौद्धिक विषय बनाम आुद्योग 


श्री नरहरि परीख लिखते हैं: 

“खादी और नओऔ तालीमके विद्यालयोंमें 'वौद्धिक विपय 
शब्दका प्रयोग बहुत ही गलत तरीकेसे किया जाता है। अक्षरज्ञान 
अथवा पुस्तकका अध्ययन वौद्धिक विषय कहा जाता है। अमुक 
समय अद्योगके लिजरे है और अमुक समय बौद्धिक विषयके लिओ -- 
असा भी कहा जाता है। कुछ विद्याल्योंमें तो यह भी कहते हैं कि 
अन्हें दो घंटे अद्योगमें लगाने होते हैं और तीन पढ़नेमें। कितावोंके 
शरू होनेसे ही यह माना जाता है कि पढ़ाओ आरम्भ हुओऔ। जिस 
विषय पर आय लिख तो चुके हैं, लेकिन फिर भी लिखनेकी जरूरत 
है। अुद्योगमें वृद्धिका विकास तो होता ही है। जिसलिओ यह नहीं 
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कहा जा स्रकता कि बक्ुद्योग वुद्धिका विषय नहीं है। बह आवश्यक 

है कि आप जिसके सम्वन्धर्में भी स्पष्ट रूपसे लिखें।” 

लेखककी शिकायत बिलकुल सच हैँ। अलरजान चुद्धिका विपय नहीं, 
वह तो स्मरण-शक्तिका विपय है। जिस तरह किसी पदार्यका चित्र देखकर 
सीखना बुद्धिका विषय नहीं, अुसी तरह अक्षरके चित्रके बारेमें है। लेकित 
क्ष्षरजानमें अुसके अर्थका भी समावेश तो है ही। अनेक विपयोकी कितावें 
पढ़ना और समझना भी वक्रज्ञानर्में शामिल है । यही बात श्ुद्योगको भी 
लागू होती हैं। कौद्योगिक ज्ञानका मत्तलव केवल कोओी घन्वचा सीखना ही 
नहीं, वल्कि अुससे सम्बन्बित झास्त्रको भी जानना है। जिस तरहके 
आँद्योगिक जानसे वुद्धिका सिर्फ विकास ही नहीं होता, बल्कि अक्षरजानके 
मुकाबले बहुत अधिक विकास होता है । अक्षरजञानमें तो बृद्धिके विकासके 
बदले स्मरण-शक्तिका ही विकास होता है | बह वात हम हाओस्कूल और 
कालेजोंसे निकले हुओ सैकड़ों विद्याथियोंके बारेमें कह सकते हैं। बुद्योगके 
थास्त्रज्ञानके विपयमों असा दुष्परिणाम होनेकी संभावना नहीं दीखती। भैसी 
सूरतमें अमुक समय अद्योगके लिज्रे और अमुक समय अक्षरज्ञानके छिओ्रे यह 
भेद, अुद्योगके दर्जेजो कम करनेकी यह प्रथा, दूर हो जानी चाहिये। क्योंकि 
यह भेद निकम्मा है और प्रायः जिससे नुकसान भी होता है। विद्यार्थियोंके 
मन यह भेद समा जाता है और अिससे आुद्योगके प्रति भुदासीनता और 
पढ़नेके लिओे मोह पैदा होता है। जिस तरह दोनों चीजें बिगड़ जाती हैं। 
क्रितावका कीड़ा वननेसे ही बुद्धिका विकास नहीं हो जाता | भुससे तो 
आंख कौर विचार-शवित दोनों ही खराव होती हैँ। भुद्योगके प्रति अदासीनता 
होनेसे अुसका ज्ञान अभूपरी रहता है। प्रत्येक वस्तु अपने स्थात पर ही थोभा 
देती है! भ्रुध्योगके पूर्ण ज्ञानके लिये पुस्तकोंके अध्ययबनकी आवश्यकता रहती 
ही है। भौर असके सिलसिलेमें जो कुछ पढ़ना पड़ता है, सो तो समझकर 
ही पढ़ा जा सकता है। भिस तरह असमें हानिके लिझे अवकाद ही नहीं 
रहता । जिनको में समझा सकूंगा अआुनका पूर्ण विकास तो आुद्योगके द्वारा 
करूंगा । जिसीका नाम नजी तालीम या सच्ची तालोम हैं । यह तो अपने 
समयानसार आवेगी ही। फिर भी अुस समय तक आुद्योग और अलरक्षानका 
भेद तो मिट हो जाना चाहिये। जिस तरह गणित, साहित्य थ्षित्यादिका वर्ग 
होता है अुसी तरह अद्योगका भी होना चाहिये । सबको शिक्षाका अंग ही 
समझना चाहिये। यह भ्रम तो निकल ही जाना चाहिये कि बुद्योग शिक्षा- 
क्षेत्र। वाहरका विपय है । जब तक यह भ्रम न टछेगा, विद्या्थियोंके 
विकासमें रुकावट होती रहेगी। 

हरिजनसेवक, १२-४-४२; पृ० ११२ 
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५१ 
अहिसक अआद्योग 
[ लेखक : महादेव देसाओ | 


अखिल भारत चरखा-संघ और गांधी-सेवा-संघकी मिलीजुली बैठकमें, 
जो पिछले जूनमें हुओ थी, खादीके अर्थशास्त्रकी व्यापक समझसे संबंधित 
की प्रइनों पर चर्चा हुओ। भेक वैठकमें गांधीजी हाथ-अुद्योगकी अश्नतिके 
अहिंसक पहलू पर हूंबे समय तक बोले। अन्होंने कहा: 

/ अहिसा-परायण मनुष्यके सारे कामकाज और सारी प्रवृत्तियां अहिंसासे 
रंगी हुओ होंगी, जिसलिओ अुसका धंधा, अुसका व्यवसाय निश्चित रूपसे 
अहिंसक होगा । वैसे तो सूक्ष्म दृष्टिसि देखा जाय तो बिना थोड़ी-बहुत 
हिसाके कोओ भी काम या अआुद्योग-धन्धा संसव नहीं है। कुछ न कुछ 
हिंसा किये बिना जीना भी शक्य नहीं है। हमारा काम तो यही सोचना है कि 
असी हिंसाकी मात्रा घटाकर कमसे कम कैसे की जाय | अहिंसा शब्द भी 
नकारात्मक है, यात्री वह जीवनमें अनिवार्य हिंसा छोड़नेके प्रयत्तका सूचक 
है। भिसलिओ जिसकी अहिसामें श्रद्धा है वह मैसे ही अुद्योग-धधेमें लगेगा, 
जिसमें कमसे कम हिंसा होगी। आुदाहरणके लिओ, हम यह. कल्पना "नहीं 
कर सकते कि अहिसामें विश्वास रखनेवाला मनुष्य कसाओका धंधा पसन्द 
करेगा। जिसका यह आर्थ नहीं कि मांस खानेवाढा भहिंसक नहीं हो सकता । 
मांस खानेवालछोंमें असे बहुतसे छोग मिलेंगे, जो मांस न खानेवालोंसे ज्यादा 
अहिंसक होंगे। जैसे कि दीनवन्धु ओन्‍्ड्रज। लेकिन मांस खानेवालोंमें भी 
जो अहिसामें श्रद्धा रखते हैं, वे शिकारीका धंधा नहीं करेंगे और छड़ाओमें 
या लड़ाओकी तैयारीमें शामिल नहीं होंगे। 

“जिस तरह कितने ही काम और धन्धे असे हैं, जिनमें निश्चित 
रूपसे हिंसा रहती है। अन्हें अहिंसक मनृष्यको छोड़ना होगा। लेकिन खेतीका 

धन्धा नहीं छोड़ा जा सकता, यद्यपि अमुक मात्रामें अुसमें हिसा अनिवार्य है। 
शिसलिओ असे मामलोंमें कसोटी यह है: जो धन्धा हम स्वीकार करना 
चाहते हैं, अुसका आधार क्‍या अहिसा पर है? वैसे तो हर काममें, हर 
क्रियामें थोड़ी-बहुत हिंसा रहती ही है। हमारा काम जितना ही है कि असे 
यथासंभव कम करनेका प्रयत्व करें | यह काम अहिंसा पर हादिक श्रद्धाके 
विना नहीं हो सकता। माव लीजिये कि कोओ आदमी प्रत्यक्ष हिसा बिलकुल 
नहीं करता, मेहनत करके खाता है; लेकिन पराया धन था खुशहाली देखकर 


१२२ 


नहितक आुद्योग 2१२३ 


द्रमणा जीप्यासि जब अआुठता है। वैसा आदमी अध्विक हरगिज नहीं माना 


हट रा 
जा सकता। अर्वात्‌ अहिसक बन्धा वही है, जो जड़से दिसा-रहित है और 
जिसमें टूसरेकी आरपप्या था शोषण नहीं है। 
“मेरे पास जिस बातका अनिहासिक प्रमाण तो नहीं है, परन्त 


मेने 
हमेशा यह माना हैं कि भारतवर्धमें अंक समय गांवोंका अव॑तंत्र ठंसे निदोषि 
अहिसक मुद्योग-बन्च्रों पर रचा गया था। वह मनुप्यके अधिकारों पर नहीं 
वल्कि मनुस्यके धर्मों और फर्जो पर खड़ा था। बसे बन्चोंमें रूगे हुले लोग 
अपनी जीविका तो कमाते ही थे, लेकिन ओुनके परिश्रमसे सादे समाजका 
हित और कल्याण होता था। बुदाहरुणक्रे छिक्षे, ग्रांवका सुतार गांवके 
किसानोंकी जरूरतें पूरी करता था। अुसे नगद पैसा नहीं मिलता था, लेक्षिन 
गविक्के लोग अुस अपनी मेहनतसे पैदा की हुआ अनाज वर्गरा चीजें मेहनतानेके 
सपमें देते थे। मेरा कहनेका बह मतलब नहीं कि जिस प्रयामें भी अन्याय 
नहीं हो सकता था; लेकिन बसे अन्यायकी संभावना असमें कमसे कम रहती 
थी। में साठ बरससे पहलेके काठियाबाइक्े छोक-जीवनकी बाल आपको बता 
रहा हूं, जिसका मुझे तिजी अनुभव हैं । आज हम छोयोंकी आंखोंगें जितता 
तेज और आुनके हायव-पांवोर्मो जितनी घक्तिमें देखते हैँ अुससे आस जमानेके 
लोगोंकी आंखोंमें ज्यादा तेज और अआुनके हावन्यांवोर्में ज्यादा शक्ति और 
स्फूर्ति दिखाओी देती थी। 

(४ बिन अुद्योग-बन्धोंमें दारीर-श्रम मुख्य चीज श्री। विद्याल्र यंत्रोद्योग 
अुस समय नहीं थे। क्योंकि जब मनुप्य हायसे जोत सके आुतनी ही जमीनसे 
संतोप मानता हो, तव वह दूसरेका शोपण नहीं कर सकता। हाव-अद्योगोंमें 
गुलामी और शोपणकी गुंजाबिश्व ही नहीं है। विद्याल्व बंनोद्योग ओअेक मनुप्यके 
हाथमें घनके ढेर जिकट्ठे करते हैं, जिसके बल पर वह अनेक छोगसे 
अपने लिओे कड़ी मेहनत कराता हैं। अपने मजदूरोंके लिये आदर्श स्थिति पैदा 
करनेकी भी शायद वह कोशिश करता होगा, फिर भी अुसमें अन्याय ओऔर 
दोपण तो रहता ही है और भुसका बर्थ अमुक रूपमें हिंसा ही है। ) 

“जब में यह बात कहता हूं कि अुस जमानेमें समाज दुसरोके घोषण 
पर नहीं किन्तु न्याय पर रचा गया था, तव में बितना ही बताना चाहता 
हूं कि सत्य और बहिसा असे गुण नहीं हैं, जिन्हें केवल व्यक्ति ही सिद्ध 
कर सकता हैं, वल्कि सारी जातियां और मानव-समाज भी आन पर 
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अमन 
कर सकते हैं । जो गृूण केवछ मठ या कुटियामें ही खिल सकता दे या 


व्यक्ति ही जिसका विकास कर सकते हूँ, अुने में युण ही नहीं मसानता। 
मेरी नजरमें बसे युणकी कोओ कीमत नहीं है। 
हरिजन १-९-४०; पूृ० २७१ 
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हम बहुधा यज्ञ शब्दको काममें लाते हैं। हमने कताओको दैनिक 
महायज्ञकी श्रेणी तक चढ़ाया है । जिसलिओ यज्ञ शब्दके विभिन्न फलितार्थों 
पर विचार करना जरूरी है। 

(_य्ज्ञका अर्थ है लौकिक अथवा पारलौकिक किसी भी प्रकारके फलकी 
आकांक्षा रखे बिना दूसरोंके हितके लिओ किया गया कर्म। “कर्म” शब्दका 
यहां व्यापकसे व्यापक अर्थ करना चाहिये; असमें कायिक, मानसिक और 
वाचिक -- प्रत्येक प्रकारके कर्मका समावेश माना जाना चाहिये। “दूसरों ! 
से केवल मनुष्य-वर्गका नहीं वल्कि जीवमात्रका आशय है। जिसलिओ और अहि- 
साकी दृष्टिसे भी, मनुष्य-जातिकी सेवाके लिओ ही क्‍यों न हो, दूसरे जीवोंकी 
बलि देता या अुनका नाश करना यज्ञ नहीं कहा जा सकता । वेदादियें पशु- 
वलिका जो विधान किया गया बताया जाता है, वह हमारे अपरोक्‍्त अर्थकी 
दृष्टिसि अनुचित है। कारण, पशुवलि सत्य और अहिसाकी बुनियादी कसौटी 
पर खरी नहीं अुतरती। में वेदका अर्थ करनेकी अपनी अयोग्यता निःसंकोच 
स्वीकार करता हूं। लेकिन जहां तक जिस विषयका सम्बन्ध है, अपनी जिस 
अयोग्यता पर मुझे कोओ खेद नहीं होता । क्योंकि वैदिक समाजमें पशुवलिके 
रिवाजका प्रचलित होता सिद्ध कर दिया जाय, तो भी अहिंसाका अपासक 
असे अनुकरणीय नहीं मान सकता। 

यज्ञकी अुपरोक्‍त व्याख्याके अनुसार जिस कर्मसे ज्यादासे ज्यादा जीवोंका 
अधिकसे अधिक विश्ञाल क्षेत्रमें कल्याण हो और जिसे ज्यादासे ज्यादा स्त्री- 
पुरुष बहुत आसानीसे कर सकें, अुस कर्मको आत्तम यज्ञ कहा जायेगा। जिसलिओं 
तथाकथित अच्चतर ध्येयके लि भी किसी दूसरेका अकल्याण सोचना या करना 
महायज्ञ होना तो दूर, यज्ञ भी नहीं है। और गीता सिखाती है तथा हमारा 
अनुभव बतलाता है कि यज्ञरूप कर्मके सिवा दूसरे कर्म मनुष्यको वंधनमें 
बांधते हैं। 

असे यज्ञके अभावमें जगत अक क्षणके लिओ भी टिक नहीं सकता 
और, भिसीलिओं गीता दूसरे अध्यायमें ज्ञानका विवेचन करनेके वाद' तीसरे 
अध्यायमें असकी प्राप्तिके अपायोंका वर्णण करती है और स्पष्ट शब्दोंमें कहती 
है कि यज्ञके साथ ही प्रजाकी सृष्टि हुओ है। जिसलिओ यह शरीर हमें सारी 
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सृष्टिकी सेवाके लिओ ही दिद्रा गया हैँ । और यही कारण है कि गीता 
कहती दे जो यत्र कियि बिना खाता है वह बोर चोरादा अरे 2 
कहता ह: जा बन किय बना खाता हू बह चाराछा अन्न खाना है।! 


है 
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शुद्ध जीवन जीनेकी बिच्छा रखनेवाले व्यक्तिका हरओेक कर्म ८ 
होना चाहिये। 


व्ल्स्प्र्तल 
2023 


हमारा जन्म बन्चके साव हुआ है, विसलछियरें हमारी स्थित्ति जीवन: 
भर अृणीकी रहती है और शिसलछिओे हम हमेद्या जगतकी सेवा करनेके छिझे 
वंत्रे हुठओं हैं। और जिस तरह कोबी गुलाम अपने स्वामीसे -- झिसकी वह 
सेवा करता है -- अन्ननरस्त्रादि पाता है, बसी तरह हमें भी जगतका स्वामी 


जो कुछ दे आस आमारपूर्वक स्वीकार कर लेना चाहिये। बुससे हमें जो 


कुछ मिले वह आुसका हमें दिया हुआ दान हैं; क्योंकि भृणीकी तरह अपने 
कर्तब्यका पालन करनेके लिझे हम अुसके बेवजमें कुछ भी पानेके अधिकारी 
नहीं हैं। विसलिते यदि हमें वह ने मिले, तो हम अपने स्वामीको दीप नहीं 
दे सकते। हमारा शरीर आुसका है; अुसे वह अपनी भिच्छाके अनुसार चाहे 
रखे, चाहे न रखे। 


यह स्थिति असी नहीं है कि अुसकी शिकायत की जाय था आुस पर 
खेद किया जाय। अआलटे, यदि विवाताके विधानमें हमारा अपना क््यान हम 
समझ्न छें, तो हमें यह स्थिति स्वाभाविक, खुखंद और ल्षिप्ट मालूम होगी। 
विस परम चुखका अनुभव करनेके लिओे अविचछ श्रद्धाकी आवश्यकता है। 
“अपने विपयर्मं कोजी चिता मत करो, सव चजिंतायें परमेश्वरकों सौंप दो 
-- यह आदेश सब वर्मोर्में दिया गया दीखता हैं। 


बिससे किसीको डरनेका कोओ कारण नहीं हैँ । जो स्वच्छ मनसे 
सेवाकार्यमें लग जाता है अुसे अुसकी आवश्यकता दिन-अ्रतिदिन स्पष्ट होर्त 
जाती है और अूसकी श्रद्धा भी बुसी प्रमाणमें बढ़ती जाती हूँ। जो स्वार्न 


करनेके लिओं तैयार नहीं है, वह सेवामार्ग पर नहीं चल सकता। जाने-अनजाने 
हम सव कुछ-न-कुछ निःस्वार्थ सेवा करते ही हैँ । वही सेवा हम विचार- 
पूर्वक्त करने छगें, तो हमारी पारमाथिक सेवाकी वृत्ति क्षतरोत्तर बढ़ती 
जाय; कर न केवल हमें सच्चे सुत्रकी प्राप्ति हो, परन्तु जगतका भी 
कल्याण हो | रे 
र्‌ 

यज्ञके वारेमें मैंने पिछले सप्ताह लिखा था, छेकिन दिसके विपयमें 

और ज्यादा लिखना चाहता हूं। जिस सिद्धांत पर, जो मानव-जातिके साथ 
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चला आ रहा है, और विचार करना, में मानता हूं, लाभप्रद ही होगा। 
दिनके चौवीसों घंटे कर्तव्य-पालन करना या सेवा करना यज्ञ है। जिसलिये 
 प्रोपकाराय सतां विभूतयः  -- जैसी सूक्ति, यदि “अपकार ' शब्दमें दूसरों 
पर कृपा करतेका भाव हो, सदोष कही जायगी। 

निष्काम सेवा करना दूसरों पर नहीं बल्कि स्वयं अपने पर कृपा 
करना है, ठीक जैसे कि हम अणका भुगतान करते हैं तो हम अपनी ही 
सेवा करते हैं, अपने वोझको हलका करते हैं और अपने क्तंव्यको पूरा 
करते हैं। अिसके सिवा, न केवल भले लोग बल्कि हम सब अपनी साधन- 
सामग्रीकों मानव-जातिकी सेवामें रंगानेके कर्तव्यसे बंधे हुओ हैं। और यदि 
अँसा कानून है -- जैसा कि वह स्पष्ट रूपमें है ही --तो जीवनमें फिर भोगका 
कोओ स्थान नहीं रहता और असका स्थान त्याग ले लेता है। त्यागका 
कतंव्य ही मानव-जातिकी विशेषता है, पशुसे अुसके भेदका सूचक है। 

लेकिन त्यागका अर्थ यहां संसारको छोड़कर अरण्यमें वास करना 
नहीं है। अुसका अर्थ यह है कि जीवनकी तमाम प्रवृत्तियोंमें त्यागकी भावना 
होनी चाहिये। कोभी गृहस्थ जीवनको भोगरूप न मानकर कतेंव्य-रूप माने, 
तो जिससे अुसका गृहस्थपन मिट नहीं जाता। थन्ञार्थ व्यापार करनेवाला 
व्यापारी करोड़ोंका व्यापार करते हुओ भी छोकसेवाका ही विचार करेगा। 
वह किसीको धोखा नहीं देगा, सट्टा नहीं करेगा, सादगीसे रहेगा, किसी 
जीवको कष्ट नहीं देगा और किसीका नुकसान करनेके वजाय खुद करोड़ोंका 
नुकसान सह लेगा। कोओ यह कहकर जिस वातकी हंसी न अुड़ाये कि जैसा 
व्यापारी केवल मेरी कल्पनामें ही है। दुनियाका सौभाग्य है कि जैसे व्यापारी 
पुर्व॑में भी हैं और पर्चिममें भी हैँ। यह सच है कि असे व्यापारी अंगलियों 
पर गिने जा सकते हैं, लेकिन यदि आओक्त आदर्शको प्रगट करनेवाला भेक 
भी जीवित नमूना हो, तो फिर अुसे काल्पनिक नहीं कह सकते। और यदि 
हम जिस प्रइनकी गहराओमें जायं, तो जीवनके हर क्षेत्रमें हमें जैसे मनुष्य 
मिलेंगे जो समर्पणका जीवन विताते हैँ। जिसमें संदेह नहीं कि असे याज्षिक 
अपना धंधा करते हुओ अपनी आजीविका भी कमाते हैँ। लेकिन वे धंघा 
आजीविकाके लिओ नहीं करते, आजीविका अआनके वघंवेका गौण फल है। 

यज्ञमय जीवन कलाकी पराकाष्ठा है; आसीमें सच्चा रस और सच्चा 
आनन्द है। जो यज्ञ वोझरूप मालूम हो वह यज्ञ नहीं है। जिस त्यागसे 
कष्ट मालूम हो वह त्याग नहीं है। भोग नाशकी ओर ले जाता है और 
त्याग अमरताकी ओर। रस कोओ स्वतंत्र वस्तु नहीं है। वह तो जीवनके 
प्रति हमारे रुख पर निर्मर करता है। किसीको नाटकके परदों पर चित्रित 
दृश्योंमें रस मिलता है, तो दूसरेको आकाशमें प्रगट होनेवाले नित्य-नये दृश्योंमें । 
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बविसलिओ रस वैयक्तिक और राष्ट्रीय तादीमका विपय है। हमें वचपनमें जिन 
च्रीजोर्म रस लेना सिखाया गया हो थ्ुनमें ही हमें रस मिलता है । और 
किसी श्रेक राष्ट्रकी प्रजाको जो वस्तु रसमय मालूम होती है, वह किसी 
दूसरे राष्ट्रकी प्रजाको रसहीन मालूम होती है। जिस वातके अदाहरण तो 
बआसानीसे दिये जा सकते हैं। 

फिर, यज्ञ करनेवाले कभी सेवक असा मानते हैं कि हम निष्काम-भावसे 
सेवा करते हैँ, अिसलिये हमें छोगोंसे जरूरी और बहुतसी गैर-जस्री चीजें 
भी छेतेकी छूट है। यह विचार सेवकके मनमें ज्यों ही आता है त्वों ही 
बह सेवक नहीं रह जाता; तब वह अत्याचारी द्वासक बन जाता है। 

जो सेवा करता चाहता हो थुसे अपनी सुधिवाओंका विचार नहीं 
करना चाहिये। अपनी सुविधाओंका विचार तो वह अपने स्वामीकों 
“-- जीववरकों --- सौंप देता है। ओदश्वरकी जिच्छा होगी तो वह देगा, न 
होगी तो नहीं देगा। जिसलिये सेवक जो कुछ अुसे मिले सो सब अपने 
आअपयोगके लिये नहीं रख लेगा; अपने लिन बह आुसमें से .अुतना ही छेगा 
जितनेकी भुसे सचमुच जरूरत है। वाकीका वह त्याग करेगा । थुसे असु- 
विधायें बुठानी पड़ें तो भी वह श्वांत रहेगा, कोध नहीं करेगा और अपना 
चित्त स्वस्थ रखेगा। सदुगुणोंकी तरह, अुसकी सेवाका पुरस्कार, सेवा करनेका 
सुख ही है और भुसीमें वह संतोप मानेगा। 

बिसके सिवा, सेवाकार्यमें किसी तरहकी लापरवाही या देर नहीं 
चल सकती ) जो आदमी यह समझता है कि सावधानी और परिश्रमकी 
आवश्यकता तो सिर्फ अपना व्यक्तिगत कार्य करनेमें है, निःशुल्क किया 
जानेवाला सार्वजनिक कार्य अपनी सुविधाके अनुसार जब करना हो तब 
और जिस तरह करना हो भुस तरह किया जा सकता है, कहना चाहिये 
कि वह यज्ञका क-ख-ग भी नहीं जानता। दूसरोंकी स्वेच्छापूर्वक की जानें- 
बाली सेवा अपनी पूरी शक्ति लगाकर की जानी चाहिये; यह सेवा पहले 
और अपना निजी कार्य बादमें -- यही सेवाका सूत्र होना चाहिये। सारांश 
यह कि शुद्ध यज्ञ करनेवालेका अपना कुछ वाकी नहीं रहता; वह सह 
कृष्णापण कर देता है। 

फ्रॉम यरवडा मन्दिर, पू० ५३-६०; १९५७ 
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/ विश्वविद्यालयके नवयुवक स्तातकोंको अपनी पदवियोंकी फेरी 
करते हुओ हम रोज ही देखते हैं । वे बसे आदमियोंसे अपनी 
सिफारिश कराते रहते हैं जिन्हें शिक्षा तो कुछ नहीं मिली है, किन्तु 
जो धनी बहुत हैं; और १०० में से ९० मामलोंमें तो विश्वविद्याल्योंकी 
पदवियोंसे कहीं अधिक जिज्जत अफसरोंकी निगाहमें धनीकी सिफारिशकी 
ही ठहरती है। जिससे आखिर क्‍या साबित होता है? यही न कि 
दिमागी तालीमसे कहीं अधिक कीमत घनकी लगाओ जाती है। 
दिमागकी पूछ आजकल बहुत कम है। यह क्‍यों ? क्योंकि दिमागको 
घन पैदा करनेमें सफलता नहीं मिल सकी है। जिस असफलताका 
कारण है जैसे कामोंकी कमी जिनमें बुद्धिकी जरूरत पड़े । मनुष्य- 
समाजमें सबसे अधिक कीमती और ताकतवर चीज दिमाग ही है। 
आज भुसकी मांग न होनेके कारण वह वेकार वस्तु बन गया है। 

/ किसानका धन अुसके हाथ हैं। जमींदारकी ताकत अुसकी जमीनमें 
है। जमीनका काम खेती है । हाथकी तालीमका नाम अद्योग है। 
में जानता हूं कि खेतीको भी कुछ छोग अद्योगमें ही गिनते हैं, परत्तु 
यदि हम अआिनके विशिष्ट तत्त्वको देखें, तो समझमें आयेगा कि कृषि 
और भुद्योग अछूग अलग वस्तुमें हैं। 

४ शारीरिक श्रमके अुस विभागकों अुद्योग कहना मुनासिव होगा, 
जिसमें हाथोंकी तालीमके लिओ वरावर मौका मिलता जाय और जिसमें 
हमारी आमदनीके क्रमशः बढ़ते जानेकी संभावना हो । खेतीमें काम 
करनेवालोंके वारेमें यह नहीं कहा जा सकता । हल चलानेवाले, 
वीज बीनेवाले या खेत निरानेवालेको अपने हाथोंकी शिक्षाके कारण 
कुछ अधिक मजदूरी नहीं मिलू सकेगी। खेतीके काममें अधिक आमदनी 
करनेकी निपुणता सीखनेकी गुंजाअश नहीं है । अब किसी बढ़ओऔकों 
ले लीजिये । वह छोटे-छोटे मामूली बक्‍्स बनानेसे शुरू करता है। 
अभ्यासके जरिये वही आदमी शरावकी वोतलें रखनेका बक्‍स भी 
बताना सीख सकता है । अब यह देखिये कि हाथसे काम करनेकी 
निपुणतामें अन्नति होनेके साथ ही साथ अुसकी मजदूरी कितनी बढ़ 
गओ । आप विश्वास करें कि जिस आदसीने दो सांपोंवाला ब्स' 
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बनाया है, जिनके फैले हुओ फर्णोंस बोतलकी रक्षा होती है, 
हमने मामूछी वक्‍स ववानेके लिओ्रे ही नौकर रखा था। शूरूसें शुसकी 


मजदूरी छह आने रोज थी भौर दो वर्षों वही क्रमण: बढ़कर रुपया 
रोज हो गओ और अुसके बनाये हुओ सामानकी वाजारकी कीमतसे 
अुसके मालिकको चार आते रोजका नफा भी हो जाता है। सिससे 
दो सालके भीतर १३३) से ३६५) की वृद्धि देखनेमें क्षात्री है। . . - 
लेकित हमारी जनसंख्याके ९८ फीसदी छोग खेतीका काम करते हैं। 
जमीनके रकवेकी बढ़ती होती नहीं। जनसंख्याकी बुद्धिके साथ साथ 
मजदूरोंकी बढ़ती होती जाती है। जिस जमीनसे ३० साल पहले 
५ आदमियोंकी परवरिश होती थी, अुसी पर अब १२ से १५ आदमि- 
योंकी वसर होती है । कुछ हालतोंमें श्रिस अूपरी बोझको देशान्तर 
जाकर कम किया जा सकता है, किन्तु अधिकतर मामलोंमें लाचार 
होकर प्राणशक्तिके कम प्रमाणसे ही काम चला लेना पड़ता है।” 





भुप्रोक्‍त लेख श्रीयुत मवुसूदव दासके विहार यंग्र मेन्‍्स अस्टिट्यूट ! 
के सामने १९२४ में दिये गये भाषणका ओक अंश है । क्षिस भाषणकों में 
अपने पास जितने दिनोंसे अिसलिओे रखे रहा कि जब समुचित अवसर मिलेगा 
तब जिसके आवश्यक अंगोंका मैं अुपयोग करूंगा । व्याख्यानदाताने जो कुछ कहा 
है अुसमें कोीओ नभी वात नहीं है । परन्तु जिन वात्तोंकी असल कीमत 
जिसमें है कि मशहूर वकीलछ होते हुओ भी अपने हाथों काम करनेको वे न 
केवछ नफरतकी निगाहसे नहीं देखते हूँ, वल्कि स्वयं बड़ी भुमरमें हाथकी 
कारीगरी भुन्होंने सीखी है और वह थी बतौर शौकके नहीं, वल्कि नौजवानोंकोा 
मेहनत-मशकक्‍्कतकी कीमत समझाने और यह बतलानेके लिम्रे कि अगर वे 
देशके व्यवसायोंकी ओर नजर नहीं फेरेंगे, तो जिस देशका भविष्य कुछ 
बहुत अच्छा नहीं होगा । श्रीयुत दासने कटकममें अंक चर्मशाल्य खुलबाओी 
है। यह कारखाना कितने ही युवकोंके लिझे, जो अआअसके पहले महज अनजान 
मजदूर थे, शिक्षाकेद्र बना हुआ है । मगर सबसे बड़ा बआुद्योग, जिसमें 
करोड़ोंकी मेहनतकी जरूरत है, यूत-कताओ ही हैं। जरूरत बिन बातकी है 
कि भिस देशके किसानोंकी अत्यन्त बड़ी संख्याकों वुद्धिसे किया जानेवाला 
अेक और काम दिया जाय, जिससे अुतके हाथ और दिमाग दोनोंकों तादीन 
मिले। अुनके लिझे जो सबसे अच्छी और सस्ती थिक्षा ढूंढी जा सकती 
हैं वह यही है। सबसे सस्ती जअिसलिओे कि किससे तुरंत ही क्षामदनी नी 
होने लूगती है। और यदि हमें भारतवर्पमें सार्वजनिक शिक्षाका प्रचार करना 
है, तो प्रायमिक शिक्षा ल्खिओ, पढ़ाओ और हिसावकी न होकर सूतत 
कातने और अससे संबंधित अन्य जानकी होगी। और जब बिसके जरिये 


आ-९ 
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हाथों और आंखोंको पूरी तालीम मिल जाती है, तब कहीं बालक जिन तीनोंको 
सीखनेके लिओ तैयार होता है। में जानता हूं कि यह कुछ छोगोंको तो 
असंभव और कुछको बिलकुल अव्यावहारिक मालूम होगा। मगर जो जैसा 
सोचते हैं वे हमारे करोड़ों भाआ-बहनोंकी हालत नहीं जानते। वे यह भी 
नहीं जानते कि हिन्दुस्तानके किसानोंके करोड़ों बच्चोंको शिक्षा देनेका क्‍या 
अर्थ है। और यह शिक्षा तब तक नहीं दी जा सकती जब तक शिक्षित 
भारतवासी, जिन्होंने जिस देशमें राजनीतिक जागृति पैदा की है, परिश्रमके 
गौरवको समझ नहीं लेते और जब तक हरओअक नौजवान चरखा चलानेकी 
कलाको सीखना और गांवोंमें फिरसे असे दाखिल करना अपना परम कर्तंव्य 
नहीं मानता। 


हिन्दी नवजीवन, ९-९-/२६; पृ० २९ 


पड 
श्रसकी प्रतिष्ठाको पहचानें 


[१६ फरवरी, १९१६ को मद्रासमें वाअ० ओम० सी० जे० के सभा- 
गृहमें दिये गये अंक भाषणसे। ] | 
आप पूछ सकते हैं : “ हमें अपने हाथोंका अपयोग क्‍यों करना चाहिये ? ” 
और कह सकते हैं: “ शारीरिक कार्य तो जो अपढ़ हैं अुनसे करवाया जाना 
चाहिये । में तो अपने समयका अुपयोग केवरू साहित्य और राजनीतिक 
लेखोंके पठनमें ही कर सकता हूं ।” मेरा खयाल है कि हमें श्रमकी प्रतिष्ठाको 
पहचानना है। अगर ओके नाओ या चमार कॉलेजमें जाता है, तो अुसे 
त्ताओ या चमारका धन्धा छोड़ नहीं देना चाहिये। में मानता हूं कि नाओआका 
धन्धा अतना ही अच्छा और अपयोगी है जितना कि डॉक्टरका धन्धा है। 


स्पीचेज़ ओण्ड राभिटिग्ज़ ऑफ महात्मा गांधी, पू० ३८९; १९३३ 


ण्ण 


कर्मंयोगका सिद्धान्त 


श्री महादेव द्वेसा८ के साप्ताहिक ज, 
[श्री महादेव देसावीके साप्ताहिक पत्र 


शक मचाकातीने ्ड गांदीजीस +०--+७ ५ पछा वि क्रमयोग कल्सलजत पर बआपका 
अक मुकाकातान बाद्राजास पूछा कि कमबाब पर आपका बनदित 
आग्रह भके ते हो, पर क्या जाव असम पर जखहूरतसे ज्यादा जोर नहीं दे 


7 गांधीजीने अर बविसका यद्र जवाब अब 3 
रह & : गवाजान असका बहू जठाब दिखा: 


हर अफके बाल ८ विखकुनल नहों «० अनये पा पके प्रद्ातर ७७ 2+5---- ह्रमया न्‍ 
नहा, बहू बाल विलकुद नही हू; मत जा भा कहा #& अमसदा हमथ 


|! 





वही कर्त लिया हैं। किसमें कोओ अत्युक्षि नहीं है। कर्मयोग पर लखरतमे 
ज्यादा जोर देनेकी बात तो कभी हो ही नहीं सकती। में तो गीताके 


सिखागे 25 हसे सन्देशको ही रु दोहरा रहा हु जिसमें भगवान कर्प्णने १ 
सेखाये हज सन्देशको ही दोहरा रहा हूँ, जिसमें भगवाद क्षष्मने कद्ठा है: 


यदि हछायहं न वर्तयं जातु कर्मण्यतन्द्रितः । 
मम वर्त्मनृवर्तन्ते मनुप्या: पार्य सर्वध: ॥ 
अर्बात्‌ में सतत जाग्रत रहकर कर्म ने कर, तो सारे मनृप्य मेरा अनुकरण 
करने कूग जायंगे। क्या मैंने व्यवसावी छोगसे ग्रह प्रार्सना नहीं की कि 
वे खुद तरुखा चछाकर हमारे तमाम देशवासिय्रोकि सामने केक सुन्दर 
अुदाहरण रखें? ” 
“भगवान बुद्धकी तरह आपको कोण मनृप्य मिले, तो क्या अुससे 
भी आय यही बात कहेंगे? 
“ अवद्य, किसमें मुझे जया भी हिचकिच्राहद नहीं होगी। 
“तो फिर तुकाराम और ज्ञानदेव जैसे महान संतोके विपयर्म छाप 
क्या कहेंगे? ” 
४ क्षुतके संबंबमें विवेचन करनेवाला में होता कौन हूं ? 
# पर बुद्धके संबंध आप वसा करेंगे? / 


ड अ््सा + कभी सर अओ द्कन्ना ००] न मसफ 5 ई- >> 
अंसा मेने कमी नहीं कहा। मैंने तो सिर्फ वह कहा है कि धगर 


बुद्धक्ी कोटिके किसी मनुप्यसे प्रत्यक्ष मिलनेका मुझे सद्नाग्य प्राप्त ही, 


पद. 


तो में अुससे यह कहनेगें जरा भी संकोच न कदंगा कि बह व्यानवोगक्के 
स्थान पर कर्मबोगकरी पुप्दि करे। अिन महान संतोसि यदि मेरा मिछना हो, 
तो क्षिनति भी में यही वात कहूंगा। ” 


.. ५५ 
 सेहनत नहीं तो खाना भी नहीं 


कुछ दिन पहले मुझे कलकत्तेके अक शानदार महलमें ले जाया गया 

था। असे 'मारबल पैलेस ” कहते हैं। असमें बहुत कीमती और बहुत सुन्दर 
चित्रोंसे वढ़िया सजावट की गओ है। मालिक महलके सामने आंगनमें जो भी 
मभिक्षुक वहां आयें अुन सबको खाना खिलाते हैँ। मुझे कहा गया कि अुनकी संख्या 
कओ हजार होती है। वेशक, यह राजाओंका-सा दान है। जिससे दाताओंकी 
परोपकारकी वृत्ति प्रगट होती है जो प्रशंसतीय है। परन्तु दाताओंको जरा 
भी खयाल नहीं होता कि अक तरफ जिस बेहाल मानवताको खिलाना और 
दूसरी तरफ अस शानदार महलका मानो अुसकी दुर्देशाकी हंसी अड़ाना कितना 
वेमेल है। जैसा ही अक और दुःखद दृश्य में जब मसूरी गया था तब मैंने 
देखा था। वहां स्वागत-समितिने जिलेके भिखारियोंकों भोजन करानेकी व्यवस्था' 
की थी। 'मारबल पैलेस ' में जिस भीड़ने मुझे घेर लिया था, वह जमीन 
पर बिछाओ हुओ मैली पत्तलों पर खा रहे भिखारियोंकी पंक्तिको पार 
करके आओ थी। कुछ लोगोंने आन पत्तलोंको छगभग कुचल दिया था। 
मसूरीमें जरा अधिक सभ्य व्यवस्था थी, क्‍योंकि भीड़को भिखारियोंकी 
पंक्ति पार करके नहीं आना था। परन्तु जो मोटर गाड़ी मुझे वहां ले 
गओभी थी, भुसे खाना खाते हुओ भिखारियोंकी पंक्तिके वीचसे धीरे धीरे 
ले जाया गया था। मुझे जिस विचारसे अधिक अपमान महसूस हुआ कि वह 
सब मेरे सम्मानमें किया गया था; क्योंकि जैसा वहांके ओअक हर कहा, 
गरीबवोंका हितेषी हूं।' अवश्य ही मेरी यह मित्रता या हितेषिता 
भद्दी चीज है, यदि में मानव-समाजके बड़े भागके भिखारी बने 
सानूं। मेरे मित्रोंको यह पता नहीं है कि भारतके कंगालोंकी 
गे जितना कठोर-हृदय बना दिया है कि अुनके विकूकुल भिखमंगरे बन जानेकी 






/ अपेक्षा में अुनका सर्वथा भूखों मर जाना खुशीसे पसंद करूंगा। मेरी अहिसा 


किसी बसे तन्दुरुत्त आदमीको मुफ्त खाना देनेंका विचार वरदाश्त नहीं 
करेगी, जिसने अुसके लिओ ओमानदारीसे कुछ न कुछ काम न किया हो; 
और मेरा वश चले तो जिन सदात्नतोंमें मुफ्त भोजन मिलता है, वे सब 
सदाक्षत में बन्द कर दूं। जिससे राष्ट्रका पतन हुआ है और सुस्ती, वेकारी, 
दंस और अपराधोंको भी प्रोत्साहन मिला है। जिस प्रकारका अनुचित 
दान देशकी भौतिक या आध्यात्मिक सम्पत्तिकी कुछ भी वृद्धि नहीं करता 
और दाताके मनमें पुण्यात्मा होनेका झूठा भाव पैदा करता है। क्‍या ही 


११२ 
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अच्छी और वृद्धिमानीकी वात हो, यदि दानी लोग बैसी संस्थायें खोले ऊहां 
बुनके लिय्रें काम करनेवाले स्त्री-पुरुपोको स्वास्थ्यप्रद और स्वच्छ हालतमें 
भोजन दिया जाब। मेरा खुदका तो यह विचार है छि चरला या कापाससे 
सम्बन्धित क्रियाओंगें से कोबी भी क्रिया बादर्ण घन्चा होगी । परन्तु 
बुनन्‍्हें स्वीकार न हो तो वे कोओी भी दूसरा काम चुन सकते हैं। जो भी 
हो, नियम यह होना चाहिये कि “मेहनत नहीं तो खाना भी नहीं। ' प्रत्येक 
बहरके लिओ्रे भिखमंगोंकी अपनी अपनी अलग कठिन समस्या है, जिसके 
छलिशओले धनवान जिम्मेदार हैं । में जानता हूं कि बालसियोंकों मृप्त भोजन 
करा देना बहुत आसान है, परन्तु वैसी क्षिसी संस्वाको संगठित करना बहत 
कठिन हैं जहां किसीकों खाना देनेसे पहले अुससे कीमानदारीसे काम कराना 
जम्ूरी हो। आशिक दृष्टिसि, कमसे कम घुरूमें, छोगोंसे काम छेनेके बाद अर््हे 
खाना खिलछानेका खर्च मौजूदा मुफ्तके भोजनालयोंके खर्चसे ज्यादा होगा। 
लेकिन मुझे पक्का विश्वास है कि यदि हम तेजीसे देगमें वढ़नेबाले आवारा- 
__ग॒दं छोगोंकी संख्यामें वृद्धि नहीं करना चाहते, तो अन्तमें यह व्यवस्था अधिक 
सस्ती पड़ेगी। 
यंग लविडिया, १३-८-२५; पृ० २८२ 


प्‌७ 
शर्मनाक 


अभी कलकी ही वात है, लूगभग पचीस वर्षका ओेक हट्ठा-कट्टा नौजवान 

मेरे पास आया। असने मुझसे पूछा, क्या दो-तीन दिन में आपके पास ठहर 
हे 5 ता हुं? वह वहराअचका रहनेवाला था । घर पर अुसके यहां कुछ 
ओअकड़ जमीन भी है। वम्ब्रभी कांग्रेसमें गया था तभीसे वरावर ब्रमण कर रहा 
है और अपरिचित छोगोंके सहारे असका निर्वाह होता है । रामानुजियोंमें 
बह हिल्ता-मिल्ता है। जैसा असने मुझे बताया, वे अुसे खाना और बोड़ा- 
बहुत रेलभाड़ा देते हैँ। जब मेने अुससे कहा कि क्षिस तरह दूसरोके दान 
पर रहना ठीक नहीं है, तो अुसने जवाब दिया -- मुझे तो कअ्षपन खाने 
खर्चके लिओ भीख मांगनेमें कोओ वुराओ नहीं मालूम पड़ती, क्योंकि में लोगोंकी 
सेवा करनेकी आशा रखता हूं।' मतलरूव यह कि गुजारा तो पहले ही मांय 
ले, फिर किसी समय अुसके बदलेमें व्याज-सहित सेवा कर दें। किसमें थुसे 
अनौचित्य कुछ भी नहीं मालूम पड़ा । चूंकि वह खानेके वक्‍त बाबा भा, 
थिसलिओ सबके साथ आुसे भी खाना दिया गया। लेकिन आुसके बाद मेने 
भुससे कह दिया कि वह हमारे साथ तभी रह सकता है जब कि हमारे 
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साथ सारे दिन जो काम असे दिया जाय असे करनेकों वह तैयार हो। 
तबसे अभी तक हममें से किसीको भी वह दिखाओ नहीं दिया है। 

मैं चाहता हूं कि जैसा मामला फिरसे मेरे सामने न आये तो अच्छा। 
नौजवान स्त्री-पुरुषोंको अपने लिझे भीख मांगनेमें शर्म आनी चाहिये । शारीरिक 
श्रमके लिओे शर्मका जो झूठा भाव हममें आ गया है, अगर अुससे हम मृक्‍्त 
हो जायें तो जिनमें थोड़ी-बहुत भी बुद्धि है, जैसे नौजवान स्त्री-पुरुषोंके 
लिओ कामकी कोओ कमी नहीं है। काफी काम आअनके लिओ पड़ा हुआ है। 

हरिजनसेवक, ८-३-३५; पृ० २१-२२ 


५८ 
पुर्ण प्रायश्चित्त 


कुछ समय हुआ मैंने जिस पत्रमें सार्वजनिक दान पर निर्वाह करनेवाले 
वहराजिचके ओक नवयुवकके विषयमें लिखा था। बादको वह युवक पूरा पश्चा- 
त्ताप करके मेरे पास लौट आया, यह बात भी जिस पत्रमें लिखी जा चुकी 
है। अब भी वह मगनवाड़ीमें रहता है और हमारे साथ काम करता है। 
शारीरिक श्रममें वह अपना पूरा हिस्सा देता है। कुछ ही दिनोंमें वह वहराभिच 
जाने कायक किरायेका पैसा कमा लेगा। पर किरायेका पैसा कमाकर मगत- 
वाड़ीसे तुरन्त ही चले जानेकी अुसकी जिच्छा नहीं है। अुसका विचार यहां 
रहकर कुछ सीखनेका और कुछ अधिक लाभ अठानेका है। असके सम्वन्धमें 
जो आलोचना हुओ अससे असके बहराजिचके मित्रोंका दिल दुखा है। जिस 
यूुवकका नाम अवधेश है। अवधेश मेरी की हुओ आलोचनाका औचित्य तो 
स्वीकार करता है, पर अपने वचावमें यह कहता है कि वह दान ले-लेकर यात्रा 
करने या खाने-पीनेमें कोओ पाप जैसी चीज नहीं मानता था, क्योंकि आुसके 
कथनानुसार रामानुज संप्रदायमें असी प्रथा है। किन्तु अब चूंकि अुसने अपनी 
गलती मान ली है, अिसलिभे फिरसे अुस भूलको न करनेका आसने मुझे वचन 
दिया है। जिस प्रकार असने अपनी भूलसे लाभ आठाया है और जो कुछ भी 
कलंक असे छूगा हुआ था, असे असने मेरी आलछोचनासे धो डाला हैं। हम चाहते 
हैं कि दूसरे बहुतसे लोग, जो अवधेशकी तरह दान पर ग्रुजर करते हैं, जिस 
दृष्टान्तसे लाभ अठायें और भिसी तरह अपने जीवनमें नया अध्याय आरम्भ 
करें। मनुष्यसे भूल होना स्वाभाविक है। पर गौरव मनुष्यका जिसीमें है कि 
न 3 भूलका पता चल जाय, तो वह असे सुधारने और भुसे 

दृढ़ संकल्प कर ले। 
तक, १९-४-३५; पृ० ७४-७५ 


ण्‌९ 
रोठीकी समस्या 


ओक सज्जन छिखते हूँ कि बहुतसे बंगाली खिसलिये राष्ट्रीय काममें रहीं 
लग सकते और अपनी गुलामीकी वेड़ियां नहीं तोड़ सकते कि अनके सामने 
रोटीका सवाल है। हम पढ़े-छिखे लछोगोंने पेटवेः लिओं क्षद्योग करमेकी कदम 
हाथ धो लिया है। जुछाहों, धुनियों और नूतकारोंकी मजदूरीके बढ़ते ढओ सचमच 
रोटीका सवालू बाकी रही नहीं जाता। आठ घंटे बुनाओ करनेवाला, भस्छासमें 
ही, कमसे कम १) रोज पैदा कर सकता है। होशियार जलाहे आाज २ ) 
रोज पैदा करते हैं। हमें केवल 'इलम ' के बल पर ही रोजी कमानेका ध्यान 
नहीं करते रहना चाहिये । 
हिन्दी नवजीवन, २-९-7२१; पृ० १८ हि 


६० 


शरीर-भ्रम ही ओकमात्र हल 
मुझसे मिलनेके लिओ आये हुओ कभी भाजियोंके साथ चर्चा करके निर्मल 


|] 


बावूते जो सवाल तैयार किया है, अुसका जवाब में अब देता हूं। सवाल जिस 
तरह है: “ रोटीके लिभे मजदूरी करनेके सिद्धान्ससे आपका क्या मतरूब है 


श्र 


ओऔर मोजूदा परिस्थितिमें ज्षित्त सिद्धान्तको किस तरह लागू किया जा सबाता 
? ” रोटीके लिये मजदूरी करनेके सिद्धान्तका अर्वज्ञास्त्र जि्गीका चेतना- 
भरा रास्ता है। जिसका मतलब यह है कि हरथेक लिन्सानकों अपने खाने 
और अपने कपड़ोंके छिआे खुद शरीर-श्रम करना चाहिय्रे। क्षित रोटीके लिखे 
मजदूरीके सिद्धान्त्की कीमत और अुसकी जरूरतकों में अगर लोगोके गले 
आतार सकूं, तो वहीं भी खाने या कपड़ेकी तंगी न रहे। श्रद्धाके साथ ध्षितना 
कहनेमें मुझ जरा भी हिचकिचाहट नहीं होती कि अगर छोग खेतोंमें जाकर 
मजदूरी न करें और खुद न कातें या न बुर्नें, तो भुनके भूखों मरने या नंगे 
घूमनेमें जरा भी वुराओ नहीं है। हम अखबारोंमें पढ़ते हैं कि आज साटा हिन्द 
स्तान कपड़ेके विना नंगे रहने और खुराकके बिता भूखों मरनेके किनारे सड़ा है। 
अगर लोग मेरी योजनाको मंजूर कर लें तो वे जल्दी ही देखेंगे कि हिन्दुल्तानमें 


णि 


काफी खुराक और आम जनता द्वारा खुद तैयार की हुओ काफी खादी आसानीसे 
मिल सकती है । वेशक जिस काममें आम जनताकों यह सीखनेमें मदद 
देनेकी जरूरत है कि वह किस तरह बच्छेसे अच्छे तरीकेसे होशियारीदेः साथ 
जमीनका अपयोग करे। साथ ही जुसे कातना और बुनना सिलानेवाले शिक्षक 
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और ये दोनों काम करनेके साधन मिलने चाहिये । बंगालमें पानी पुरानेके काममें 
गहरा रस लेनेवाले यहांके भूतपूर्व गवर्नर मि० केसीसे अपने अिस तरीकेके वारेमें 
चर्चा करते हुओ मुझे संकोच नहीं हुआ था । मि० केसीकी योजना बहुत बड़ी 
है और अस पर अमर करनेमें बरसों और लाखों रुपयेकी जरूरत है। भिससे 
अलटे मेरा कार्यक्रम पूरी तरह कामका होते हुओ भी लूम्वा-चौड़ा या खर्चीला 
नहीं है। 

हरिजतसेवक, २१-९-४७; पृ० २७५ 


६१ 
काम ही गरीबीका ओकमात्र अलाज है 
[ श्री महादेव देसाआके “साप्ताहिक पत्रसे। | 

ग्रामसेवक-विद्यालयके विद्याथियोंसे बातचीत करते हुओ ओेक दिन गांधी- 
जीने बताया कि हिन्दुस्तानकी बेकारीमें तथा पश्चिमके देशोंमें फैली हुओी 
वेकारीमें क्या भेद है। ऑन्होंने कहा, “ जेक तरहसे हमारा वेकारीका सवाल 
अतना नाजुक नहीं है जितना कि पश्चिमी देशोंमें है। क्योंकि रहन-सहन भी तो 
ओक महत्त्वपूर्ण बात है। पश्चिममें बेकार होने पर भी आदमीको और छोगोंकी 
भांति गरम कपड़े, बूट, मोजें वगैया तो जरूरी होते ही हैँ। फिर सर्द आवो- 
हवावाले मुल्कोंमें गरम मकान वगैरा बहुतसी चीजें होनी चाहिये । तो अुनकी 

भी अुसे जरूरत रहती ही है। हमें जिन सवकी जरूरत नहीं होती । 

“हमारे देशकी भयंकर गरीबी और वेकारी देखकर सचमुच कओ वार मुझे 
रुलाओ तक आ गओ है। मगर साथ ही मुझे यह भी स्वीकार करना पड़ता 
है कि हमारा अज्ञान और लापरवाही जिसके लिये बहुत हद तक जिम्मेवार है। 
हम असलमें यह जानते ही नहीं कि मेहनत करना कितने गौरवकी चीज है। 
मिसालके तौर पर, ओेक चमार सिवा जूते वनानेके और कोओ काम करना पसन्द 
नहीं करेगा; वह समझता है कि और सव काम नीचे हैं। यह गलत खयाल दूर 
हो जाना चाहिये। जो ओमानदारीके साथ अपने हाथ-पैरोंसे काम लेना चाहते 
हैं, अुनके लिओ हिन्दुस्तानमें काफी काम पड़ा हुआ है। परमात्माने हरओेक 
आदमीको अैसी शक्ति और वुद्धि दे रखी है जिसकी मददसे वह जितना पैदा कर 
सकता है कि असके खाते-खाते भी बच जाय | और जो भी अपने जिन गुणोंसे 
काम छेना चाहेगा अुसे काम तो मिल ही जायगा। ओऔमानदारीके साथ अपनी 
रोजी कमानेकी जिच्छा रखनेवालेके लिओे कोओ भी काम नीच नहीं है। सवाल 
यह है कि आदमी खुद औरवरके दिये हुओ हाथ-पैर हिलानेको तैयार है या नहीं ?” 


हरिजनसेवक, १९-१२-३६; पूृ० ३४५०-४६ 


दर 
“अंक महान समता-स्थापक 
[श्री चन्दश्षेखर शुक्लके साप्ताहिक पत्र  से। ] 

मजदूर अपने ध्येयके प्रति सक्तिय सहानुभूति दिखलानेमें पीछे नहीं हे 
विलासयपुरमें वी० बेन० रेलवे मजदूर-संबवने गांवीजीको भाषण देनेके किः 
निमंत्रित किया और हरिजन-सेवाके छिलषे पांच सौ रुपयोंक्ी थैली भेंट की 
गांधीजी यह देखकर बहुत खुश हुओ कि मजदूरोंने ध्येयके प्रति अपनी सहान 
भूतिके चिह्नस्वरूप अपनी गाढ़ी कमाओीके केक हिस्सेका त्याग करिया। थि 
अवसर पर दिये ओआनके पूरे भाषणको मैं नीचे देता हूं 

अगर आप जानते न हों तो जब जान लें कि जबसे में दक्षिण अफ्रीका 
गया तभीसे मेरा मजदूरोंसे गहरा संबंध रहा है। भारतमें था संसारके किसी 
भी भागमें अऑन्होंने मुझे अपना ओअेक मजदूर भाजी मान लिया है और अपना ही 
समझकर मेरा स्वागत किया है। आपको शायद यह जानकर अचंभमा होगा कि 
लंकागायरमें भी मजदूरोंने स्वयंप्रेरणासे मुझे अपनेमें से ओक मान लिया और 
सैकड़ों-हजारोंकी संख्यामें मुझे घेर लिया था। हमारे वीच बेकमात्र अंतर यह 
है कि में अपनी पसन्दसे मजदूर वना हूं, जव कि आप परिस्थितिबध मजदूर बने 
हैं भोर अगर संभव हो तो झायद आप मालिक बनना चाहेंगे। मेने मालिक 
वननेकी महत्त्वाकांक्षा शुरूमें ही छोड़ दी थी, क्योंकि अुस हालतमें में वेक 
छोटे वर्गका आदमी होता और कंगालों, अनायों, अवमभूखों, नंगों तथा सबसे 
छोटोंके साथ तादात्म्य स्थापित नहीं कर सकता था, जैसा कि घाज मे अपनी 
योग्यताके अनुसार करता हूं। में चाहता हूं कि मजदूर अपनी स्थिति पर दुः/्व 
न मानें, भुससे वणा तो हरगिज न करें और श्रमका गौरव समझें। 

यह सर्वथा अुचित है कि आप हरिजनोंके प्रति अपनी सहानुभूतिके चिह्न- 
स्वरूप अपनी थैली भेंट कर । अतके बरावर किसने कप्ट भोगे हैं ? अनका 
स्तर हमारे समाजमें सवसे नीचा है। जिन भयंकर मुसीवतों और अमावोर्मे 
होकर अुन्हें गुजरना पड़ता है, भुनकी कल्पना थसे छोगोंकों कभी नहीं हो सकतो, 
जो अनके शिकार नहीं बने हैं? दूसरे मजदूर दौलत जमा करके किसी दिन 
मालिक वननेकी और जिस प्रकार अपनी सामाजिक प्रतिप्ठा बढ़ानेफी आयांत्ा 
रख सकते हैं। परन्तु हरिजन जैसी महत्त्वाकांक्षा कभी नहीं रुख सकते। अुन 
पर तो अछतपनका कलंक मांके पेटसे ही रूग जाता है। वे जन्मसे ही बहिण्टत 
होते हैं और मुत्युपर्यन्त बहिप्क्ृत रहते हैँ। थुन्हें समाजसे बिलकुल अलग गनदे 
स्थानोंमें रहता पड़ता है और जीवनकी जो सुख-सुविधाओं ओऔरोंको प्रात होती 

अनसे वे वंचित रखे जाते हैं। भीश्वरकी मुफ्त देन पानी तक अुन्हें नही मिलता । 
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में मजदूर-संघसे कहता हूं कि वह हरिजनों और आपके वीचके तमाम भेदभाव 
मिटा दे। में यह अपील विचारपूर्वक कर रहा हूं, क्योंकि अहमदाबादके मिलू- 
मजदूरोंके सीधे संपर्कमें आनेके कारण मैं जानता हूं कि मजदूर हरिजनों और 
गैर-हरिजनोंके बीच भेदभाव जरूर रखते हैं। में और सबकी अपेक्षा मजदूरोंसे 
ये भेदभाव मिटा देनेकी अधिक आशा रखता हुं। मेरी यह गहरी श्रद्धा रही है 
कि हम किसी दिन मजदूरोंके द्वारा साम्प्रदायिक अकता जरूर प्राप्त करेंगे। में 
श्रमको ओकता पैदा करवेका जबरदस्त साधन मानता हूं। वह महान समता- 
स्थापक है। मजदूरोंमें साम्प्रदायिक फूट होना शर्मकी बात है, क्योंकि वे सब 
अपने पसीनेकी कमाओ खाते हैं और जिसलिओ वे सब ओेक विशाल अ्रातृ-समाजके 
अंग हैं। अिसलिओ बे अस्पृश्यताको संपूर्णत: मिटाकर जिसका आरंभ करें। यह 
साम्प्रदायिक अेकताकी दिशामें ओक बड़ा कदम होगा। भेक बार हरिजनोंके 
सिरसे अस्पृश्यताका कलूंक मिट जायगा तो हिन्दुओं, मुसलमानों और देशकी 
अन्य जातियोंके बीच व्यापक ओकताका रास्ता खुल जायगा। 


हरिजन, ८-१२-३३; पू० ५-६ 


६३ 
स्वावलम्बन और परावलम्बन 


स्वाश्रयके मानी है किसीकी भी मददके बिना अपने पांवों पर खड़े 
रहनेकी शक्ति | अिसका मतरूव यह नहीं कि दूसरोंकी सहायताके संवंधर्में 
मनुष्य लापरवाह हो जाय अयवा अआुसका त्याग करे अथवा दूसरोंकी मदद न 
चाहे या न मांगे। परन्तु दूसरोंकी मदद चाहते पर भी, मांगने पर भी 
यदि वह न मिल सके तो भी जो मनुष्य स्वस्थ रह सकता है, स्वमानकी 
रक्षा कर सकता है वह स्वाश्रयी है। जो किसान दूसरोंकी मदद सिर 
सकती हो तो भी स्वयं ही हल जोते, अनाज बोये, फसल काठे, खेतीके 
औजार तैयार करे, अपने कपड़े आप ही काते, बुने या सीये, अपने लिखे 
अनाज भी स्वयं तैयार करे और घर भी स्वयं तैयार करे, वह या तो 
बेवकूफ होगा, अभिमानी होगा अथवा जंगली होगा । स्वाश्रयमें शरीर-श्रम 
तो आ ही जाता है। अर्थात्‌ प्रत्येक मनुष्यों अपनी आजीविकाके लिओे 
आवश्यक शरीर-श्रम करना ही चाहिये। अिसलिओ जो मनुष्य आठ घंटे 
खेतीका काम करता है अुसे जुलाहा, बढ़णी, छुहार आदि कारीगरोंकी मदद 
लेनेका अधिकार है, भुनसे मदद लेनेका अुसका धर्म' है और अूसे वह मदद 
सहज ही में मिल सकती है । और बढ़ओ, लुहार आदि कारीगर वर्ग 
किसानकी मेहनत लेकर अससे अन्नादि प्राप्त कर सकते हैं। जो आंख 


] ्। 


नोकरों पर अवलूम्वन ह््ट्९ 


हावकी सहावताके बिना ही काम चना छेनेका अिराश रखती है बढ़ स्थाथयी 
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नहीं है बल्कि अभिमानी है। और जिस प्रछार हमाई शरीरनें हमारे क्वयय 
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अवयवब हूँ । सवको अपने अपने क्षेत्रमें स्वाश्रयी बननेका धर्म पालन कारना 
चाहिये और अपनेको राष्ट्रका अंग सिद्ध करतनेके छिख्रे थ्ेक-ुसरेके साथ 
मंददका विनिमय भी करना चाहिये । यह होगा तभी तो रदाप्टका विकास 


आ ग्रिना जा सकेगा और तभी हम टाप्ट्रवादी ग्रिनें जा सकेंगे। 
हेल्‍दी नवजीवन, ८-४-२६; पू० २६१९ 


दर्द 
नौकरों पर अवलूम्बन ५“ 


घरेलू नौकरोंकी संस्था पुरानी हैँ । परन्तु मालिकका नौकरोंके प्रति 
रवैया समय-समय पर बदलता रहा है। कुछ छोग नौकरोंको परिवारक 


आदमी समझते हैं भीर कुछ भुन्हें गुलाम या जंगम संपत्ति मानते हैं। 
संक्षेपर्मं सामान्यतः: नौकरोंके प्रति समाजका जो रवैया होता है, वह लिन 
दी आत्यंतिक विचारंकि बीचर्मे आ जाता है। आजकल सब जगह नौकरोंकी 
बड़ी मांग है । अन्हें अपने महत्वका पता लग गया है और सकिसयलियं 
कृदरती तीर पर वे वेतन और नकरीके वारेमें अपनी हूं 
यदि जिसके साथ ही हमेशा अुन्हें अपने कर्तव्यका ज्ञान हो और बे धुसका 
पालन भी करें तो ठीक हो। अुस हालतमें वे नौकर नहीं रहेंगे और अपने 
लिख्रे परिवारके सदस्योंका दरजा प्राप्त कर लेंगे। परन्तु आजकछ तो सबका 
हिंसामें विध्वास हो गया है। तव फिर नीकर अुचित ढंगसे अपने माहिकोकि 
परिवारके सदस्यथोंका दरजा कैसे प्राप्त कर सकते हूँ ? यह प्रग्न बसा हैं 
पूछा जा सकता है। 
मेरी रायमें जो आदमी दूसरोंका सहयोग चाहता हूँ और क्षुन्दें सहयोग 
देना चाहता है, भुसे नौकरों पर निर्भर नहीं रहना चाहिये। बदि नौकरोंक 
तंगीके वक्‍त किसीको नौकर रखना पड़ता है, तो आस मृहमांधा वेतन 
देना पड़ता है और दूसरी सव शर्ते माननी पड़ती हैँ । नतीजा यह होता 
है कि वह मालिक होनेके बजाय अपने नौकरका नौकर हो जाता है। बह 
ने मालिकके लिश्रे अच्छा है, न नौकरके लिओे। परन्तु अगर किसी व्यवितिको 
दसरे मानव-वन्वसे गृठामी नहीं वल्कि सहयोग चाहिये, तो बह से केबल 
अपनी ही सेवा करेगा वल्कि आुसकी भी करेगा जिसके सहयोग्की बुरे 
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जरूरत है। जिस सिद्धान्तका विस्तार करनेसे मनुष्यका परिवार आतना ही 
विशाल हो जायेगा जितना यह संसार है, और अपने मानव-बन्धुओंके प्रति 
असके रवैयेमें वैसा ही परिवर्तत हो जायगा । वांछित अद्देश्यकी प्राप्तिका 
दूसरा कोओ मार्ग नहीं है। 

जो जिस सिद्धान्त पर अमल करना चाहता है, वह छोटे-छोटे प्रारम्भ 
करके सनन्‍्तोष मान लेगा। मनुष्यमें हजारोंका सहयोग ले सकनेकी योग्यता 
होते हुओ भी असमें जितना संयम और स्वाभिमान होना ही चाहिये कि 
वह अकेला खड़ा रह सके। जैसा व्यक्ति कभी सपनेमें भी किसी आदमीको 
अपना दास नहीं समझेगा और न असे अपने नीचे दवा कर रखनेकी कोशिश 
करेगा। सच तो यह है कि वह विलकुल भूल जायगा कि वह अपने नौकरोंका 
मालिक है और अन्हें अपने स्तर पर छानेकी पूरी कोशिश करेगा। दूसरे 
शब्दोंमें, जो चीज दूसरोंको नहीं मिल सके अुसके बिना काम चलाकर असे 
सन्‍्तोष कर लेना चाहिये । 

हरिजन, १०-३-४६; पु० ४० 


ब्ण 
काम और फुरसतका दक्ष 
[श्री महादेव देसाओके साप्ताहिक पत्र ' से।] 


आजकल गांधीजीसे मिलनेके लिओे जो छोग आते हैं, वे ज्यादातर 
शारीरिक श्रमकी नीरसता अथवा शारीरिक श्रमके गौरव आदिकी ही बातें 
करते हैं। सादीसे सादी चीजें भी गांधीजीके हाथमें ले लेनेके कारण अब लोगोंको 
रहस्यमय मालूम पड़ने लगी हैं । वे सोचमें पड़ जाते हैं और पूछते हैं: 
“जिसका मतलव क्‍या होगा ? ” लेकिन सच वात तो यह है कि ग्रामोद्योग- 
संघके अद्देशय और कार्यको हरओक व्यक्ति अपनी निजी संकुचित दृष्टिसे ही 
देखता है, और गांधीजीके जिस नये कार्यक्रमके कारण मुझे अपने जीवनमें 
क्या क्‍या फेरफार करने पड़ेंगे, हरअेक जिसी वातका विचार करता है । 
_ऑक मित्रने गांधीजीसे पूछा : “ लोगोंको फुरसतका समय मिलना चाहिये 
या नहीं, जिसका तो आप खयाल ही नहीं करते । गरीब लोग वहुत ज्यादा 
मेहनत-मशवक्‍कत करते रहेंगे, तो ओन्हें मानसिक विचार द्वारा वुद्धिको बढ़ाने 
और मनोरंजन द्वारा आनन्द प्राप्त करनेके लिओ समय ही नहीं मिलेगा। 
पर आप तो अन्हें और ज्यादा काम करनेकी ही शिक्षा दे रहे हैं। 
सचमुच ? मैं जिन छोगोंके वारेमें सोच रहा हूं, अुनके पास तो 
भितनी फुरसत है कि अन बेचारोंकी समझमें ही नहीं आता कि अुसका 
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क्या अपयोग करें । क्षिस फुरसतके ही कारण अनमें जैसी सुस्ती जा गभी 
है, जिसने अन्हें निर्जीव पत्थरके समान जड़ वना दिया है। अुनमें क्षितनों 
जड़ता भा गयी है कि कितने ही लोग तो जरा-सा हिलता-इलना भी 
नहीं चाहते। 

“४ जहां जरूरत हो वहां आप लोगोंको जरूर काम पर लगाबिये। 
पर आप तो बुनसे अपने हाथों अपने चावल और अनाजकी कुटाओ-पिसाओी 
करनेके लिओे भी कहते हैँ। क्‍या यह अुनसे सूखा, नीरस काम करानेंकी 
वात नहीं है? ” 

४ ओुन्हें आलस्यमें अपना समय बिताना जितना नीरस मालूम होता 
है भुससे ज्यादा नीरस यह काम नहीं है। और जब वे यह समझ जायेंगे 
कि जिससे हमें न सिर्फ कुछ पैसोंकी कमाओ ही हो जाती है, वल्कि किससे 
हमारी और हमारे देझवासियोंकी तन्दुरुस्ती भी ठोक रहती है, तो आर 
यह काम नीरस नहीं लगेगा। आधुनिक कल-कारखानोंमें काम करनेसे ज्यादा 
नीरस तो निश्चय ही यह काम नहीं है। कोओ काम कितना ही नीरस 
क्यों ले हो, अगर मनुष्यको अआुसमें यह समझनेका आनन्द मिल सकता हो 
कि मैंने कुछ निर्माण किया है, तो अुसे वह नीरस नहीं छगेगा। आप किसी 
जूतोंके कारखानेमें जाजिये। वहां कुछ आदमी जूतोंके तले बना रहे होंगे, 
कुछ अूपरी हिस्से और कुछ अन्य काम कर रहे होंगे। बह काम नीरस 
माछूम देगा, क्योंकि वे लोग बुद्धि लगाकर काम नहीं करते। लेकिन जो 
मोची या चमार स्वयं पूरा जूता बनाता है आसे अपना काम जरा भी 
नीरस नहीं मारझूम पड़ेगा। क्योंकि अुसके काम पर आुसकी कुशरूताकी छाप 
होगी और अुसे जिस वातका आनन्द होगा कि अपने हाथों मैंने कोओ चीज 
वनाओ है। कौन काम किस भावनासे किया जाता है, जिसका बहुत असर 
पड़ता है। अपने व्यवहारके लिझे पानी भरने और लकड़ी चीरनेमें मुझे 
कोओ आपत्ति न होगी, बशर्तें कि किसीकी जोर-जवरदस्तीसे नहीं बल्कि 
अपनी बद्धिसि सोच-समझकर म॑ असा करू। कोओ भी श्रम क्‍यों न हूं 
अगर वह वुद्धिपुवेक और किसी अंचे अदेश्यको सामने रखकर किया जाय, 
तो वह अत्पादक वन जाता है और अुससे आनन्द भी प्राप्त होता है। 

“ लेकिन जब आप सारे दिन मनुष्यके शारीरिक श्रम करते रहने 
पर ही जोर देते हैं, तब क्या आअुसकी वुद्धिकों जड़ बनानेका जोखिम आप 
अपने अपर नहीं ले रहे हैं? आप दिनभरमें कितने घंटेका शारीरिक 
श्रम आवश्यक समझते हैं ? ” 

“मुझे खुदको तो आठ घंठे काम करनेमें कोओ बापत्ति नहीं 
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“मैं आपकी वात नहीं करता। आप तो आठ घंटे चरखा कातकर 
भी आनन्द प्राप्त कर सकते हैं, यह में जानता हूं। पर आपकी बात तो 
अपवादरूप है। क्योंकि आपमें तो जितनी बुद्धि और अत्पादक शक्ति है 
कि बाकीके समयमें भी आप आनका बहुत कुछ अपयोग कर सकते हैं।” 

“नहीं, में तो चाहता हूं कि .प्रत्येक व्यक्ति आठ घंटे मेहतत करके 
आनन्द प्राप्त करे। सव कुछ काम करनेकी भावना पर निर्भर है। आठ 
घंटे ऊगनके साथ शुद्ध शारीरिक श्रम करनेके वाद भी वौद्धिक कामोंकें 
छिओ काफी समय बच रहता है। मेरा अद्देश्य तो जड़ता और आहलस्यको 
दूर करना है। जब मैं संसारकों यह कह सकंगा कि भारतका हरओक ग्राम- 
वासी अपने पसीनेसे २० रुपया महीना कमा रहा है, तब मुझे परम संतोप 
प्राप्त होगा। / 


हरिजनसेवक, २२-३-३५; पूृ० ३३-३४ 


घ्‌प्‌ 
फुरसतका मोह 
एड [श्री महादेव देसाओके साप्ताहिक पत्र ' से। | 

कुछ समय पहले मैंने श्री अेल० पी० जैक्सकी “ फुरसतके समय ' की यह 
परिभाषा आओुद्धृत की थी: “ मनुष्यके जीवनका वह भाग जिसमें असकी आत्मा 
पर अधिकार जमानेके लिओ घोर देवासुर-संग्राम होता है,” और अनके 
दिये हुओ आंकड़ों परसे यह दिखानेका प्रयत्त किया था कि फुरसतके समयकी 
विज्ञान और कला कितनी कठिन है। श्री वरद्रेण्ड रसेल, जो प्रत्येक नागरिकके 
लिओ काफी फुरसतका समय निश्चित करा देनेके लिओ बहुत चितित हैं, सिर्फ 
चार घंटेका शरीर-अश्रम रखना चाहते हैं। लेकिन अुस दिन गांधीजीसे बात 
करते हुओ अक आदरणीय मित्रने आश्चर्यचकित होकर कहा: “क्‍या फुरसतके 
समयका प्रश्न सचमुच अितना मुदिकल है ? आठ घंटे रोजके शारीरिक श्रम 
पर आप क्‍यों जोर देते हैं? ओक सुव्यवस्थित समाजमें क्या यह संभव नहीं 
कि केवल दो घंटे रोज दशरीर-श्रम कराया जाय और बौद्धिक तथा 
कलात्मक प्रवृत्तियोंके लिम्रे काफी फुरसतका समय छोड़ दिया जाय ? ” 

/ हम यह जानते हैं कि श्रमजीवी और मानसिक श्रम करनेवाले दोनों 
ही वर्गोके लोग, जिन्हें यह सब फुरसतका समय मिलता है, अुसका अच्छेसे 
अच्छा अपयोग नहीं करते। सच पूछो तो हमने भी अकसर 'खांली दिमाग 
शैतानका घर ' की कहावत ही चरितार्थ होते देखी है। 


फुरसतका मोह ट 


० 


नर 


/ नहीं, फुरसतका समय हम वेकार नहीं जाने देंगे। मान लोजडिये, 
हम दिनमें दो घंटे तो थघारीरिक श्रम करें और छह घंटे मानसिक श्वम 
तो क्या यह राष्ट्रके छिग्रे हितकर न होगा ? ” 

“मैं नहीं जानता कि आपकी जिस योजना पर कहां तक बम हो 
सकेगा। मैने असका हिसाव लगाकर तो नहीं देखा, पर अगर कोली मनप्य 
मानसिक श्रम राष्ट्रके छिग्रे नहीं वल्कि केवछ अपने छामके छिलके करेगा, 
तो मुझे जिसमें संदेह नहीं कि यह योजना विफल ही होगी। हां, सरबगर 
बुसके दो घंटेके शरीर-श्रमके लिओ्ने जुस काफी मजदूरी दे दे क्षौर फिर बसे 
बगैर क्रुछ दिये दुसरा काम करनेके छिझे मजबूर करें, तो अलूवत्ता वह अओेक 
अच्छी चीज हो सकती है। पर वह तो सरकारकी जैसी जोर-जबरदस्तीकी 
आज्ञासे ही हो सकता है, जो सब पर ओकसी छागू हो।” 

४ आअुदाहरणके छिओ, आप अपनेकों ही ले छीजिये। आप आठ घंटेका 
दधारीरिक श्रम तो रोज कर नहीं सकते। आठ घंटे या जिससे भी ज्यादा 
आपको मानसिक श्रम करना पड़ता हैं। आप अपने फुरसतके समयक्रा 
दुरुपयोग तो नहीं करते ? ” 

“यह तो अनिवार्य रूपसे करना पड़ता है। फुरसत क्षिसमें कहां है ? 
जिस फुरसतमें में टेनिस वगैरा खेलने तो नहीं जाता। लेकिन अपने क्षुदा- 
हरणको लेकर में आपसे यह कहूंगा कि अगर हम अपने हाबसे आठ घंदे 
रोज मेहनत करते होते, तो हमारी मानसिक घक्तियोंका जितना अच्छा 
विकास होता कि जिसकी कोओ हद नहीं। हमारे मनमें ओक भी निरंक 
विचार न भुठ्ता। यह वात नहीं कि मेरा मन निरर्थक विचारोंसे श्रेकदम 
मुकत हो गया है। आज भी मेरी जो कुछ प्रगति है, वह जिस कारण है 
कि अबने जीवनमें बहुत पहले मैंने श्रमका महत्त्व जान लिया था। 

“पर अगर शरीर-श्रमकी स्वभावतः अंसी महिमा है, तो हमारे यहांके 
लोग तो आठ घंठेसे भी ज्यादा मेहनत करते हैँ। पर लक्षिसका अुनकी मानसिक 
पवित्रता था दुढ़ता पर असा कोभी ओऑल्लेखनीय असर तो पड़ा नहीं हैँ? ” 

/ क्रेचल शारीरिक या मानसिक श्रम अपने आपमें कोओ थझिक्षा 

नहीं है । हमारे देशके छोग विवा समझेनबूसे जड़ यंभ्रकी तरह सरसतसे 
सख्त मेहनत किये जाते हैं ओर जिससे अनकी सूक्ष्म सहज बुद्धि निप्प्राश 
हो जाती है। यही मेरी सवर्ण हिन्दुओंस जवरदस्त शिकायत है। श्षमजीवी 
बर्गके लोगोंको आन्होंने जो काम दिया है वह सख्त और जलील मेहनतका 
है, जिसमें न तो अओन्हें कोओ आनन्द मिलता हैं और न कोओ दिलचस्ती 
ही होती हैं। अगर समाजमें वे सवर्ण हिन्दुओंकी वरावरीके समझे जाते, 
तो जीवनमें अुनका स्थान आज सबसे अधिक गौरवका होता। यह युग सो 





श्४ं४ . आधथिक और भौद्योगिक जीवन 


“कलियुग ” समझा जाता है। सत्ययुगमें-- यह मैं कह सकता हूं -- हमारे 
सम्ाजकी व्यवस्था वर्तमान युगसे कहीं अच्छी थी। हमारे प्राचीततम देशषमें 
कितनी ही सम्यतायें आओं और चली गयजीं। जिसीलिमे यह ठीक-ठीक 
कहना कठिन है कि किसी खास यूगमें हमारी कैसी स्थिति थी। लेकिन 
जिसमें तो जरा भी शक नहीं कि हमारी यह हालत क्षूद्रोंके प्रति कओी 
सर्वियोंसे अुपेक्षाका भाव रखनेसे भी हुओ है। आज गांवोंकी संस्कृति --- अगर 
असे संस्कृति कहा जा सके --भेक भयंकर संस्कृति है। गांवके छोग आज 
जानवरोंसे भी बदतर हालतमें रहते हैं। प्रकृति जानवरोंको काममें लूगने और 
स्वाभाविक रीतिसे रहनेके लिभे मजबूर करती है। पर हमने अपने श्रमजीवी 
वर्गोंकी ठुकराकर जितना नीचे गिरा दिया है कि वे प्राकृतिक रीतिसे न तो 
काम कर सकते हैं और न रह ही सकते हैं। अयर वे लोग बुद्धिका अुपयोग 
करके रसपूर्वक काम करते, तो हमारी हालत आज कुछ दूसरी ही होती। ” 

“तो श्रम और संस्कृतिको क्‍या हम अलग नहीं कर सकते ? ” 

४ नहीं, प्राचीन रोमवासियोंने अैसा करनेका प्रयत्त किया था, पर वे 
बुरी तरह असफल हुओ। बिता श्रमकी संस्कृति या वह संस्कृति जो श्रमका 
फल नहीं है, अेके रोमन कैथलिक लेखकके अनुसार, नाशकारक ही है। रोम- 
निवासी भोग-विलासमें पड़ कर नष्ट हो गये, अुनकी संस्कृतिका नाम-निशान 
भी नहीं रहा । सिर्फ लिखकर और पढ़कर या सारे दिन व्याख्यान देकर 
मनुष्य अपनी मानसिक शक्तियोंको विकसित नहीं कर सकता। मैंने जितना 
कुछ पढ़ा है वह जेलमें मिली हुआ फुरसतके वक्‍तमें पढ़ा है। भुस पढ़ाओीसे 
मुझे जिसीलिओे राम हुआ है कि मैंने यों ही अूटपटांग तरीकेसे नहीं, वल्कि 
किसी प्रयोजनसे ही पढ़ा था। हालांकि मैंने लगातर आठ-आठ घण्टे महीनों 
शारीरिक श्रम किया है, तो भी में समझता हूं कि मेरी मानसिक शक्ति 
क्षुससे कुछ कम नहीं हुओ हैं। में अकसर दिनमें चालीस चालीस मील 
चला हूं, तब भी मुझे कोओ शिथिल्‍रूता मालूम नहीं हुओ। ” 

“ छेकिन आपकी तो मानसिक शक्ति ही जिस प्रकारकी है। 

“ नहीं, यह वात नहीं है। आपको मारूम नहीं कि में स्कूलमें और 
मिग्लैंडमें भी अक औसत दरजेका विद्यार्थी था। किसी सभा-सोसायटी या 
निरामिषाहारियोंकी जमात तकमें बोलनेका मेरा साहस नहीं होता था। 
आप यह कल्पना न कर बेैठें कि औद्वरने मुझे कोओ असाधारण शक्ति 
दी है। मेरा खयाल है कि औरवरने अुस समय मुझे बहुत बोलनेकी शक्ति 
न देकर अच्छा ही किया। आपको जानना चाहिये कि हम लोगोंमें सबसे 
कम अगर किसीने पढ़ा है तो वह मैं हूं।” 


हरिजनसेवक, १-८-३६; पूृ० १९१-९२ 


६७ 
फ्रसतकी कीमत 
[क्री महादेव देसाओके “साप्ताहिक पत्र 'से।] 


“मेरी कठिनाओं तो यह है कि हमारे गांवोंमें हालांकि लोग 
लेकर रात तक गवोंकी तरह मशक्कत कर रहे हैं और अन्हें केक घंदेकी 
भी छुट्टी नहीं मिलती, तो भी थुन्हें पेटमर रोटी नसीब नहीं होती। धर 
आप अआुनसे औौर भी ज्यादा मेहनत लेना चाहते हैं!” कार्यकर्ताने कहा 

आप जो कहते हैं यह तो मेरे छित्रे नआी बात है। में तो ध्षुन 
गांवोंकों जानता हूं, जिनमें छोगोंका काफी समय यों ही नप्द हो रहा है। 
कैेकिन अगर जैसा बाप कहते हैं कि बसे भी छोय हैं जो अपनी ताकतसे 
ज्यादा काम करते हैं, तो में बुनसे यह कहूंगा कि ठीक आठ घंटेके कामकी 
पेट भरने छायक जितनी मजदूरी होती है अससे वे ब्रेक पाओजी भी कम 
नर्लठें। 
लेकिन यंत्रोंकोी क्यों न अपना लें? अनमें जो अच्छी अच्छी बातें 
हों अुन सबको छे ले। और बुनकी बुरी बातोंको बछग कर दें।” 

मुझे यह नहीं पुसा सकता कि हमारे मानवच्यंत्र बेकार पड़े रहें। 
हमारे यहां जितनी अधिक मानव-द्वक्ति बेकार पड़ी हुओ है कवि किसी 

दूसरी पॉवर ' से चलनेवाली मणीनोंके छि्रे हमारे यहां गुंजाल्षिश ही नहीं । ” 

भाप पॉवरसे चछनेवाली मशीनोंकों दाखिल कीजिये और अुन्हेँ 
अ्षतने ही समय तक चलाओथिये कि जितना हमारे मतखब भरके लिओ्रे आब- 
इयक हो। 

आपका आशय क्‍या है? मान लिया कि हमारी आवश्यकता भरका 
तमाम कपड़ा खासकर असी मतलवबसे खड़ी की गणी मिलोंमें वन जाता है 
और अआुनमें करीव ३० छाख बादमियोंको काम मिल जाता है, फिर ? 
थिन ३० लाख आदमियोंके पास आतना रुपया पहुँच जायगा जितना कि 
सी वरस पहले ३० करोड़ आदमियोंमें बंद जाया कारता था। 

जी, नहीं, / बुन सज्जनने दछील देते हुओं कहा, “मेरी यह संझवीजन 
है कि हमारी आवश्यकताओंके लिओ्रे जितने कामकी जरूरत हो अुससे अधिक 
काम हमारे आदमियोंकों नहीं करना चाहिये। कुछ काम वास्तवर्में हम सबके 
छलिओ जरूरी हैँ। पर हम रोज दो घंटेसे ज्यादा काम क्यों करें थौर आपने 
बचे हथे समयको अन्य आह्वादक कामोंमें क्यों वे लगायें ? 


श््प 


श्ष ध्पे 


है 


आ-६ ० 


१४६ आधथिक और औद्योगिक जीवन 


“जिससे अगर हमारे आदमियोंको रोज ओक ही घंटा काम करना 
हो, तो आप संतुष्ट हो जायेंगे ? ” 

“यह करके देखना चाहिये। लेकिन मुझे तो अवश्य संतुष्ट हो जाना 
चाहिये । / | 

“ यह मुश्किल है। में तो जब तक तमाम आदमियोंके पास काफी 
आअत्पादक काम, यानी रोज आठ घंटेका काम, न हो तब तक संतुष्ट 
होनेका नहीं। “ 

४ लेकिन मुझे आइचर्य होता है कि आप जिस कमसे कम आठ घंटेके 
काम पर क्‍यों जितना आग्रह कर रहे हैं? / 

“क्योंकि में यह जानता हूं कि करोड़ों आदमी कामके खातिर ही 
काममें नहीं लगेंगे। अगर अन्हें अपने पेटके लिझे काम करनेकी जरूरत 
न हो, तो अऑन्हें प्रेरणा ही न मिले। मान छीजिये कि चंद करोड़पति अमे- 
रिकासे आबें और हमारे पास तमाम खाने-पीनेकी चीजें भेज देनेंके लिये 
कहें और हमसे प्रार्थना करें कि आप छोग कोओ काम न करें, किन्तु हमें 
परोपकार-वृत्तिसे अपने यहां सदाब्रत खोल लेने दें, तो में अुनकी यह वात 
स्वीकार करनेसे साफ जिनकार कर दूं।” 

“ क्या अिसलिओ कि अससे आपके आत्म-सम्मानको चोट पहुंचेगी ? ” 

“ नहीं, सिर्फ जिसी कारणसे तहीं वल्कि खासकर जिसलिओ कि अआससे 
हमारे जीवनके अिसः मौलिक नियमका मूलोच्छेद होता है कि हमें अपने 
पेटके लिओे श्रम करना ही चाहिये, हमें अपने पसीनेकी कम्राजीकी ही रोटी 
खानी चाहिये। 

#/ पर यह तो आपका व्यक्तिगत विचार है। क्या आप समाजकी व्यव- 
स्थाकों खुद समाज पर ही छोड़ देंगे या चंद अच्छे मार्गदर्शकोंके अपर ? ” 

“४ थोड़ेसे अच्छे मार्मदर्शकोंके अपर मुझे समाजकी व्यवस्था छोड़ देनी 
चाहिये। * 

“ असका अर्य यह हुआ कि आप “डिक्टेटरशिप ” के पक्षमें हैं? ” 

“४ नहीं, महज जिस कारण कि मेरा मौलिक सिद्धान्त अहिंसा है और 
मुझे किसी व्यक्ति या समाज पर बलात्कार नहीं करता चाहिये। मार्गदर्शनका 
अर्थ 'डिक्टेटरशिप नहीं है। 

यह बहस न जाने कव तक होती रहती, पर गांधीजीके पास और 
अधिक समय नहीं था, जिसलिओं अुन सज्जनकों आस दिन भितनेसे ही संतोप 
करना पड़ा। 


हरिजनसेवक, ७-१२-३५; पृ० ३४१ 


नया चर ज 
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६८ 
आर्थिक समानताका अर्य 


गांवीजी मद्रासका दौरा कर रहे थे, अुन दिनों रचनात्मक कार्यकर्ता- 
सम्मेलनमें अुनसे पूछा गया, “ आधथिक समानतासे आपका ठीक-ठीक अर्थ 
क्या है?” 

ओअनका जवाब यह था, “मेरी कल्मताकी आ्थिक समानताका अर्थ 
यह नहीं है कि हरभेकको अक्षर: आुसी मात्रार्में कोओ चीज मिल्े। 
अुसका मतलव मितना ही है कि हरबेकक्नों अपनी आवश्यकताके छिओे काफी 
मिल जाना चाहिये । मिसालके लिओ, ठंडके मौसमर्में ठंडसे बचनेके लि 
मुझे दो थाल लगते हैं, लेकिन मेरे साथ रहनेवादे मेरे पोत्र कनुको गरम 
कपड़ोंकी कोओ जरूरत नहीं होती । मुझे बकरीका दूध, संतरे और दूसरे 
फलछ लगते हैँ । लेकिन कनुका काम सामान्य आहारसे चल बाता है। 
मुझे कनुसे आर्पा होती है, छेकिन भुसका कुछ मतलब नहीं। कनु नौजवान 
है और मैं तो ७६ सालका बूढ़ा हूं । भोजनका मेरा मासिक खर्च कनुसते 
बहुत ज्यादा है, लेकिन जिसका यह अर्थ नहीं कि हमें कोण आधिक 
असमानता है । चींटीसे हाथीकों हजार गुनी ज्यादा खुराक चाहिये, परंतु 
यह असमानताका चिह्न नहीं है । जिस प्रकार आर्थिक समानताका सच्चा 
अर्थ वह है: (सवको अपनी अपनी जरूरतके अनुसार मिले।” माक्सकी 
व्यास्या भी यही है। यदि अकेला आदमी भी आुतना ही मांगे जितना स्त्री 
और चार वच्चोंवाला व्यक्ति मांगे, तो यह आथ्थिक समानताके निद्धान्तका 
भंग होगा। 

“/ किसीको यह कहकर अूंचे वर्गों और जन-साधारणके, राजा और 
रंकके बीक्षी बड़े भारी अंतरको आुचित वतानेकी कोशिय नहीं करनी 
चाहिये कि पहलेकी आवश्यकतायें दूसरेसे अधिक हैं। यह व्यर्थदी दल्वीद होगी 
और मेरे तकंका मजाक अुड़ाना होगा । अमीर-गरीबके मौजूदा फर्कसे दिलकों 
बड़ी चोट पहुँचती है। विदेशी हुकूमत और हमारे अपने देशवासी --- नगर- 
निवासी -- दोनों ही गरीब ग्रामीणोंका शोपण करते हैँ। वे अन्न पैदा करते 
हैं और भूले रहते हैं। वे दूध आुत्पन्न करते हैँ और बुनके बच्चे दूधकेः बिना 

१४७ 


१४८ आथिक और आऔद्योगिक जीवन 


रहते हैं। यह लज्जाजनक बात है। प्रत्येकको संतुलित भोजन, रहनेको अच्छा 
मकान, बच्चोंकी शिक्षाकी सुविधायें और दवा-दारूकी काफी मदद मिलनी 
चाहिये । यह है मेरा आथिक समाचताका चित्र । मैं प्रारम्भिक आवश्यकताओंसे 
अधिक हर चीजका निषेध नहीं करता, मगर आअुसका नम्बर तभी आता है 
जब पहले गरीबोंकी मूख्य आवश्यकतायें पूरी हो जाय॑। पहले करने छायक 
काम पहले ही होने चाहिये। 


हरिजन, ३१-३-४६; पृ० ६३ 


६९ 
आशिक समानताके लिखे प्रयत्न 


रचनात्मक कामका यह अंग अहिसापूर्ण स्वराज्यकी मुख्य चावी है। 
आर्थिक समानताके लिओ काम करनेका मतलब है, पूंजी और मजदूरीके बीचके 
झगड़ोंको हमेशाके लिओ मिटा देना। जिसका अर्थ यह होता है कि ओक 
ओरसे जिन मूट्ठीभर पैसेवाले छोगोंके हाथमें राष्ट्रकी संपत्तिका बड़ा भाग 
जिकट्ठा हो गया है अआुनकी संपत्तिकों कम करता और दूसरी ओरसे 
जो करोड़ों लोग अधपेट खाते हैं और नंगे रहते हैं अुनकी संपत्तिमें वृद्धि 
करना। जब तक मुट्ठीभर धनवानों और करोड़ों भूखे रहनेवालोंके बीच 
बेथिन्तहा अन्तर बना रहेगा, तव तक अहिसाकी वृुतन्तियाद पर चलनेवाली 
राज-व्यवस्था कायम नहीं हो सकती। आजाद हिन्दुस्तानमें देशके बड़ेसे बड़े 
धनिकोंके हाथमें हुकुमतका जितना हिस्सा रहेगा भुतना ही गरीबोंके हाथर्मे 
सी होगा; और तब नजी दिल्‍लीके महलों और अुनकी वगलमें बसी हुओ 
गरीब मजदूर बस्तियोंके टूटे-फूटे झ्लोपड़ोंके बीच जो दर्दताक फर्के आज नजर 
आता है, वह भेक दिनको भी नहीं टिकेगा। अगर घनवान लोग अपने धनकों 
और असके कारण मिलनेवाली सत्ताकों खुद राजी-खुशीसे छोड़कर और सबके 
कल्याणके लिझे सबके साथ मिलकर बरतनेको तैयार न होंगे, तो यह तय 
समझिये कि हमारे देशमें हिसके और खूंख्वार कांति हुओ बिना न रहेगी। 

टस्टीशिप या सरपरस्तीके मेरे सिद्धान्तका बहुत मजाक अुड़ाया गया 
है, फिर भी में अुस पर कायम हुं। यह सच है कि भुस तक पहुंचने यानी 
अुसका पूरा-पूरा अमल करनेका काम कठिन है। क्या अहिसाकी भी यही 
हालत नहीं ? फिर भी १९२० में हमने यह सीधी चढ़ाओ चढ़नेका निरचय 
किया था। अब तक हमने असके लिग्रे जो पुरुषार्थ किया है वह कर छेने 
जैसा था, जिसे अब हम समझ चुके हैं। जिस पुरुषार्थकी खास बात यह 
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हैं कि रोज-रोजकी खोज और कोशियसे हमें अधिकाधिक यह जान पिना 
हैं कि अहिसाका तत्त्व किस तरह काम करता है। कांग्रेसवालोने यह 
की जाती है कि वें सव संजीदगी और रूगनके साथ, सचेत रहकर, भिस 
वातका पता छगायें क्वि अहिंसा क्या चीज है, क्यों अुसका व्यवहार करना 
है और वह किस तरह अपना काम करती है। सवको लिस सवाल पर 
भी सोचना है कि आजकी सामाजिक व्यवस्थामें मनुप्य-मनुप्यके बीच जो 
तरह-तरहकी असमानतायें मौजूद हैं, वे हिसासे दूर होंगी या अहिसासे। 
मेरे खबालमें हिंसाका रास्ता कैसा है, यह हम जानते हैं। बुन रास्ते 
समानताके मामलेमें कहीं सफलता मिली हमने जानी नहीं । 

अहिसाके जरिये समाजमें हेरफेर करनेके प्रयोग क्षमी चछ रहे 
ओआर मुनकी तफसील तैयार हो रही है। जिन प्रयोगोंमें प्रत्यक्ष दिखाने जैसा 
तो कोओ खास या वड़ा काम हमने नहीं किया है। मगर यह तब है कि 
चाल चाहे कितनी ही धीमी क्‍यों न हो, फिर भी जिस तरीके पर समानताकी 
दिद्यामें काम तो शुरू हो चुका है। और चूंकि अहिसाका रास्ता हृदय-परि- 
वर्तनका रास्ता है, बिसलिये असमें जो भी हेरफेर होते है थे काथमी होते 
हैं। जिस समाज या राष्ट्रकी रचना अहिसाकी नींव पर हुओ है, वह अपनी 
छक्षिमारत पर होनेवाले तमाम वाहरी या अन्दरूनी हमलोंका सामना करनेकी 
ताकत रखता है। राष्ट्रीय कांग्रेसमें धनवान कांग्रेसी भी हैँ। जिस मामलेमें 
पहल करके अन्हें औरोंको रास्ता दिखाना है। स्व॒राज्यकी हमारी यह छड़ाओ 
हरेक कांग्रेसीको जिस बातका मौका देती है कि वह अपने दिलकी पूरी 
गहराओममें आअुत्तरकर अपनें-आपको जांचे-परखे। अपनी लड़ाओआके अंत हमें 
जिस हिन्दुस्तानकी रचना करनी है, अुसमें यदि समानताकों सिद्ध करना 
तो आुसकी बुनियाद अभीसे पड़नी चाहिये। जो लोग यह समझ कद चलने 
हूँ कि बड़े-बड़े सुधार तो स्वराज्य कायम होने पर ही होंगे या किये जायंगे, 
वे सब जड़से ही जिस वातकों समझनेमें गलती करते हूँ कि अहिसक स्वराज्यका 
काम किस तरह होता है। यह अहिंसक स्वराज्य किसी अच्छे मूहुर्तमें अचानक 
आसमानसे नहीं टपक पड़ेगा। वल्कि जब हम सब मिलकर बेकसाथ अपनी 
मेहनतसे ओेक-ओक जींद चुनते चलेंगे, तभी स्वराज्यकी लिमारत खड़ी हो 
सकेगी । भ्िस दिझ्लामें हमने काफी लम्बी और अच्छी मंजिल तय की हूँ। 
छेकिन स्वराज्यकी संपूर्ण शोभा और भव्यताका दर्शन करनेसे पहले हमको 
अभी अससे भी ज्यादा रम्वा और थकानेवाला रास्ता तय करना है। लिस- 
लिओ हरेक कांग्रेसीको अपनें-आपसे यह सवाल पूछना है कि ल्िस आधिक 
समानताकी स्थापनाके लिख्रे अुसने क्‍या किया है? 


सडक 
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आथिक समानता प्राप्त करनेकी पद्धतियां -- गांधीजीकी 
और सासम्यवादियोंकी 


[श्री प्यारेलालके गांधीजीका साम्यवाद नामक लेखसे।] 


प्र० --- आर्थिक समानताके ध्येयको हासिल करनेके लिओे आपके तरीके 
और साम्यवादी या समाजवादी तरीकेमें क्या फरके है? 

आअु० -- साम्यवादियों और समाजवादियोंका कहना है कि आज वे 
आश्िक समानताको जन्म देनेके लिओ कुछ नहीं कर सकते। वे अुसके लिओे 
प्रचार भर कर सकते हैं। भिसके लिओ लोगोंमें द्वेप या वैर पैदा करने 
और असे बढ़ानेमें अुनका विश्वास है। अुनका कहता है कि राजसत्ता पाने 
पर वे लोगोंसे समानताके सिद्धान्त पर अमल करवायेंगे। मेरी योजनाके अनु- 
सार राज्य प्रजाकी जिच्छाकों पूरी करेगा, न कि लोगोंको आज्ञा देगा या 
अपनी आज्ञा जबरत्‌ आुब पर छादेगा। में घृणासे नहीं, प्रेमकी शक्तिसे 
लोगोंको अपनी वात समझाअूंगा और अहिसाके द्वारा आथिक समानता पैदा 
करूंगा। में सारे समाजको अपने मतका बनाने तक रुकूंगा नहीं -- बल्कि अपने 
घर ही यह प्रयोग शुरू कर दूंगा। जिसमें जरा भी शक नहीं कि अगर में 
५० मोटरोंका तो क्या १० बीघा जमीनका भी मालिक हों, तो में अपनी 
कल्पनाकी आर्थिक समानताको जन्म नहीं दे सकता। अुसके लिओ मुझे गरीब 
वन जाना होगा। यही में पिछले ५० सालोंसे या अुससे भी ज्यादा समयसे 
करता आया हूं। जिसीलिओ में पक्का कम्युनिस्ट होनेका दावा करता हूं। 
अगरखे में धनवानों द्वारा दी गओ मोटरों या दूसरे सुभीतोंसे फायदा आुठाता 
हूं, मगर में अुनके वशमें नहीं हूं। अगर आम जनताके हितोंका वैसा तकाजा 
हुआ, तो बातकी वबातमें में अुनको अपनेसे दूर हटा सकता हूं। 


हरिजनसेवक, ३१--३--४६; पू० ६३-६४ 
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७१ 
आशथिक समानताकी प्राप्ति 
प्र० -- रचनात्मक कार्य करते हुओ कोजी कांग्रेसी आथिक समानताका 
प्रचार कर सकता है? सबविनय आजामंगके कार्यक्रम पर कमल करके आधिक 
समानताकी स्थापना कैसे की जा सकती है? 

४ आऔअ०--आप क्षिसका प्रचार अवद्य कर सकते हैं, यदि क्षापकी भाषा 
सर्वधा अहिसक हो और आपका तरीका थैसा न हो जैसा मुत्ते मालूम है छि कुछ 
लोगोंने जमींदारों और पूंजीपतियोंकी संपत्ति जबरन्‌ छीन लेनेका प्रचार करके 
अख्तियार किया है। परन्तु मैंने प्रचार करनेसे ज्यादा अच्छा ढंग बता दिया 
हैं। रचनात्मक कार्यक्रम देशको जिस ध्येयकी ओर काफी दूर तक ले जाता 
है। अुसके लिये यह सबसे अनुकूल समय है। चरखा और असके साबके अुद्योग 
पूरे सफल हो जाय, तो अुनसे सामाजिक और आशिक दोनों तरहकी तमाम 
असमानताें लगभग नप्ट हो जायंगी। अहिसासे छोगोंको जो वल मिलता है 
अुसके दिनोंदिन बढ़ते हुओ परिणामोंसे कौर बुद्धिपूर्वक अपनी दासतामें सहयोग 
देनेसे किनकार करनेसे आथिक समानता अवश्य स्थापित हो जायगी ॥/» 

हरिजन, २५-१-४२; पृ० १६ 


७२ 
समान वितरण 


रचनात्मक कार्यक्रम* पर अपने पिछले सप्ताहके लेखमें मेने तेरह 
अंगोंमें से ओके अंग धनका समान वितरण बताया था। 

* हरिजनसेवक, १७-८-/४०, पृ० २९२४-२५: “ रचनात्मक कार्यक्र्म 
किसलिओ । 

रचनात्मक कार्यक्रके १३ अंगोंके महत्त्वका वर्णन करनेके बाद 
गांधीजीने लेखके अुपसंहारात्मक परिच्छेदर्मे कहा: 

6 “अगर जिस सबके साथ-साथ आथिक समानताका प्रचार न किया 
गया, तो यह सव निकम्मा समझना चाहिये। आथिक समानताका यह अर्थ 
हरगिज नहीं कि हरअेकके पास अंक समान घन होगा। मगर यह अर्थ जरर 
है कि हरभेकके पास अँसा धरवार, वस्त्र और खानेनीनेका सामान होगा 
कि जिससे वह सुखसे रह सके। और जो घातक असमानता जाज मौजूद है 
बह केवल अहिसक आपायोंसे ही नप्ट होगी। मगर लिस विपयकदे छिझ्रे भलग 
लेखकी आवश्यकता है। / 
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समान वितरणका सच्चा अर्य यह है कि प्रत्येक मनुष्यको अपनी 
सारी कुदरती जरूरतें पूरी करतेके सावन मिल जाय, अससे ज्यादा नहीं। 
जुदाहरणार्थ, यदि किसी आदमीका हाजमा कमजोर है और असे रोठीके लिमे 
पावभर आठेकी ही जरूरत है और दूसरेको आधा सेरकी जरूरत है, तो दोनोंको 
अपनी-अपनी आवश्यकताओं पूरी करनेका मौका मिलना चाहिये । भिस आदशंकी 
स्थापनाके लिभे सारी समाज-व्यवस्थाकी फिरसे रचना करनी पड़ेगी। अहिसाके 
आधार पर बने हुओ समाजका और कोओ' आदर्श नहीं हो सकता। झायद हम 
भिस ध्येयको प्राप्त न भी कर सकें, परन्तु हमें अुसे ध्यानसें रखना चाहिये और 
अुसके मिकट पहुंचनेके लिओे सतत काम करते रहना चाहिये । जिस हद तक हम 
अपने ध्येयकी दिशामें प्रगति करेंगे, अुसी हद तक हमें सुख और संतोष प्राप्त 
होगा और अतनी ही हद तक हम अहिसक समाजकी स्थापना करनेमें मदद 
पहुंचायेंगे । ह 

व्यक्तिके लिओ दूसरोंके जैसा करनेकी प्रतीक्षा किये विना जिस प्रकारका 
जीवन अपना लेना पूरी तरह संभव है। और यदि आचरणके किसी खास 
तियमका पालन ओक व्यक्ति कर सकता है, तो जिससे यह निष्कर्ष निकलता 
है कि व्यक्तियोंका समूह भी वैसा कर सकता है। मेरे लिये जिस हकीकत 
पर जोर देना जरूरी है कि कोओ सही रास्ता अख्तियार .करनेके लिओ 
किसीको दूसरोंकी प्रतीक्षा करनेकी आवश्यकता नहीं है। लोगोंको जब जैसा 
लगता है कि अद्देश्यकी रुम्पूर्णतः पूर्ति नहीं हो सकती, तो वे आम तौर पर 
अुस दिशझामें प्रारंभ करनेमें संकोच करते हैं। जिस प्रकारकी मनोवृत्तिसे 
सचमुच प्रगतिमें वाधा पड़ती है। 
अब हम यह विचार करें कि अहिसाके जरिये समान वित्तरण कैसे किया जा 
सकता है। जिसके लिओे पहली सीढ़ी यह है कि जिसने जिस आदक्षेकों अपने 
जीवनका अंग बना लिया है, वह अपने निजी जीवनमें आवश्यक परिवर्तेन 
कर ले। भारतकी दरिद्वताको ध्यानमें रखते नओ वह अपनी जरूरतें कमसे कम 
कर लेगा। अुसकी कमाओ बेओमानीसे मुक्त होगी। वह सट्टेकी जिच्छा छोड़ 
देगा। अुसका निवासस्थान नओऔ जीवन-पद्धतिके अनुरूप होगा। जीवनके हर 
क्षेत्रमं वह संयमसे काम लेगा। जब वह स्वयं अपने जीवनमें यथासंभव सब 
कुछ कर लेगा, तभी असकी जैसी स्थिति होगी कि वह अपने साथियों और 
पड़ोसियोंमें जिस आदश्शका प्रचार कर सके। 

वास्तवमें समान वितरणके जिस सिद्धान्तकी जड़में घनवानोंके अनावश्यक 
धनकी संरक्षकता या ट्रस्टीशिपका सिद्धान्त होना चाहिये, क्योंकि जिस सिद्धान्तके 
अनुसार वे अपने पड़ोसियोंसे ओक रुपया भी अधिक नहीं रख सकते। यह कैसे 
किया जाय? अहिंसाके द्वारा ? या धनवानोंसे अुनकी संपत्ति छीन कर ? जैसा 
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करनेके लिओ हमें स्वभावत: हिसाका आसरा छेना पड़ेगा। क्षिस हिसक कारे- 
वाओसे समाजका छाभ नहीं हो सकता। समाज बुलटा घाहेमें रहेगा, दयोकि 
क्षिसस समाज खेक असे आदमीके गुणोंस वंचित रहेगा, जो दौलत जमा फरना 
जानता है। शिसलिओे अहिसक मार्ग प्रत्यक्ष रूपमें श्रेष्ठ है। धनवानके पास 
अुसका धन रहेगा, परन्तु असका अुतना ही भाग बह अपने काममें छेगा शितना 
वह अपनी निजी आवश्यकताओंके लिये भुचित रूपमें जरूरी समझता है भौर 
वाकीको समाजके आुपयोगके लिग्रे धरोहर समझेगा । क्षिस तकंमें यह मान 
लिया गया है कि संरक्षक प्रामाणिक होगा। 

ज्यों ही मनुष्य अपनेकों समाजका सेवक समझने लगता है, अुसके 
खातिर कमाने लूगता है और अुसके फायदेके लिग्रे खर्च करने लगता हैं, 
त्यों ही भुसकी कमाओमें शुद्धता आ जाती है और अुसके साहसमें अहिसाका 
प्रवेश हो जाता है। बिसके अतिरिक्त, यदि मनुप्योके मत जीवनकी मिस 
प्रणालीकी ओर मुड़ जाये, तो समाजमें भेक श्ञांतिपूर्ण क्रान्ति हो जायगी 
और वह भी बिना किसी कटुताके | 

यह पूछा जा सकता है कि क्‍या जआितिहासमें किसी भी समय मानव- 
स्वभावमें असा परिवर्तन हुआ पाया जाता है। निस्संदेह जैसे परिवर्तन व्यविति- 
योंमें तो हुओ ही हैं। शायद सारे समाजमें असे परिवर्तत होनेका भुदाहरण 
न दिया जा सके। परंतु जिसका अर्थ जितना ही है कि अब तक बड़े पैमाने 
पर अहिंसाका कभी प्रयोग नहीं हुआ है। किसी न किसी प्रकार हम लोग 
भिस गलत विद्वासमें फंस गये हूँ कि अहिसा मुख्यतः व्यक्तियोंका हथियार 
है और भिसलिये अुसका प्रयोग व्यक्ति तक ही सीमित रहना चाहिये। 
असलमें यह वात नहीं है। अहिसा निश्चित रूपमें समाजका गुण है। जिस 
सचाओका लोगोंको पक्‍का विश्वास करानेके लिओे मेरा प्रयत्न और प्रयोग 
दोनों चल रहे हैं। आइचय कि जिस युगमें कोओ यह नहीं कहेगा कि नी 
होनेके कारण ही कोओ वस्तु या कल्पना निकम्मी है। यह कहना भी कि 
कठिन होनेके कारण वह असंभव है, जिस युगकी भावनाके अनुसार नहीं 
है। जिन चीजोंका सपनेमें भी खयाल नहीं था वे रोज देखी जा रही हे, 
असंभव सदा संभव वनता जा रहा है। हिसाके क्षेत्रमें जिन दिनों होनेबाले 
विस्मयकारी आविष्कार हमें सतत आश्चर्यचकित कर रहे हैँ । परंतु में 
मानता हूं कि अहिसाके क्षेत्रमें जिनसे कहीं ज्यादा अकल्पित और असंभव 
दिखाओ देनेवाले आविष्कार होंगे। धर्मका भितिहास अँसे आअुदाहरणोंसे भरा 
पड़ा है । समाजसे धर्ममात्रकी जड़ अुखाड़नेका प्रयत्न सर्वंधा असंभव है। 
और यदि असा प्रयत्न सफल भी हो जाय, तो जिसका अर्थ समाजका बिनारा 
होगा। युग-युगमें अंधविश्वास, कुरीतियां और दूसरी भुटियां धर्मसें घुसकर 


१५४ आर्थिक और औद्योगिक जीवन 


कुछ समयके लिओ असे विगाड़ देती हैं। वे आती हैं और चली जाती हैं। 
परंतु धर्म स्वयं बता रहता है, क्योंकि विस्तृत अर्थ्में संसारका अस्तित्व धर्म 
पर ही कायम है। धर्मकी अंतिम व्याख्या औश्वरी कानूनका पालन कही जा 
सकती है। और्वर और अूसका कानून पर्यायवाची शब्द हैँ। औश्वर अर्थात्‌ 
अपरिवर्तेनशील, जीता-जागता कानून । वास्तवम्रें आज तक किसीने असे नहीं 
पाया है। परंतु अवतारों और पैगम्बरोंने अपनी तपस्थाके वलसे मनुष्य- 
जातिको अुस शाइवत धर्मकी हलकी-सी झांकी दिखाओ है। 

परन्तु यदि अत्यंत प्रयत्व करने पर भी घनवान लोग सच्चे अ्थ॑में 
गरीबोंके संरक्षक न बनें और गरीब दिन-दिन अधिक कुचले जायं॑ और 
भूखसे मरें, तब क्‍या किया जाय ? 

जिस पहेलीका हल ढूंढ़नेके प्रयत्वमें मुझे अहिसक असहयोग और 
सबिनय अवज्ञाका सही और अचूक साधन सूझा है। अमीर लोग समाजके 
गरीबोंके सहयोगके बिना धन-संग्रह नहीं कर सकते । मनुष्यका प्रारंभसे ही 
हिंसासे परिचय रहा है, क्योंकि अुसे यह वल अपने पशु-स्वभावसे अत्तराधि- 
कारमें मिला है। अहिसाकी शक्तिका ज्ञान तो अुसकी आत्माकों तभी हुआ 
जब वह चौपायेकी स्थितिसे अंचा अुठकर दोपाये ( मनुष्य ) की हालतसें 
पहुंचा । जिस ज्ञानका विकास असके भीतर धीरे-धीरे, किन्तु निश्चित रूपमें 
हुआ है । यदि यह ज्ञान गरीबोंके भीतर प्रवेश करके फैछ जाय, तो वे 
बलवान हो जायेंगे और अहिसाके द्वारा अपनेको कुचछ डालनेवाली आन 
असमानताओंसे मृक्‍त करना सीख लेंगे, जिनके कारण वे भुखमरीके किनारे 
पहुंच गये हैं। 

हरिजन, २५-८-४०; पू० २६० 


७३ 
मजदूरीकी समानता 
[ गांधीजीकी पैदल यात्राकी डायरी ' से । ] 


प्र० --- जिन लोगोंका सारा व्यापार चौपट हो गया है, अुतके लिखे 
आपकी यह सलाह है कि अन्हें खुद होकर मजदूर बन जाना चाहिये। 
तब शिक्षा, व्यापार और जिसी तरहकी दूसरी बातों पर कौन ध्यान देगा ? 
अगर आप जिस तरह मेहनतके बंटवारेकों खतम कर देंगे, तो जिससे 
तहजीब और सम्यताकों नुकसान नहीं पहुंचेगा ? 

अ० --- सवाल पृछनेवालेने मेरे मतबूबको नहीं समझा है। अगर कोऔ 
आदमी अपना पहला व्यापार-धन्धा नहीं चला सकता, तो आुसे छाजिमी तौर 


समान वेतन श्प्प्‌ 


हु 


पर पाखाने साफ करने या पत्थर फोड़ने जैसा कोओ न कोओ शारीरिक 
काम करना ही चाहिये। जिसमें अुसकी पसन्द या नापसन्दका कोओ सबवात 
नहीं। मेहनत या कामके बंटवारेमें मेरा विश्वास है। लेकिन में क्रिस दाल 
पर जोर देता हूं कि सवकी मजदूरी वराबर हो। क्षेक वकील, डॉक्टर था 
मास्टरको भंगीसे ज्यादा मजदूरी पानेका कोजओ हक नहीं। असा होगा तनी 
कामका बंटवारा राष्ट्र या दुनियाकों अपर आठायेगा । सच्ची तहजीब या 
सच्चे सुखका विससे वेहतरीन कोबी रास्ता नहीं। अमृूलकी स्पिरिट' 
'विन्सानको जीवन देती है । लेकिन अुसके थब्द अुसे खतम कर देते है। 
हाथीका सिर कटा हुआ “गणपति ” राक्षसकी तरह है, लेकिन “ओम्‌ ' के प्रति- 
निधिके नाते वह अूंचा ओुठानेवाला प्रतीक है। दस सिरवाला रावण कहानी- 
किस्सेका बेवकूफ था, लेकिन अगर अुसका मतलूव असे बआदमीसे हो जो 
वेश्वक्लट और जोझमें आकर कुछ भी कर बैठता था, तो वह सचमुच कभी 
सिरवाला राक्षस था। 





हरिजनसेवक, २३-३-४७; पूृ० ६९ 


छ्ढ 
समान वेतन 
[ गांवीजीकी पैदल यात्राकी डायरी 'से। ] 

प्र० --- आपने १९४१ में धनकी वरावरीके वारेमें लिखा था । क्या 
आपका यह खयालऊ है कि सव छोगोंकों, जो समाजमें भुपयोगी और जद्ूरी 
काम करते हैं -- चाहे वे किसान हों या भंगी, अिजीनियर हों या हिसावनवीस, 
डॉक्टर हों या शिक्षक -- समान वेतन पानेका नैतिक अधिकार है? बेशक, 
प्रघनकी तहमें यह वात मान ली गओऔ है कि शिक्षाके था दूसरे खर्च सरकार 
वरदाइत करेंगी। हमारा सवार यह है कि क्या सब छोगोंको अपनी निजी 
आवश्यकताओंके लिओ समान वेतन नहीं मिलना चाहिये ? क्या आप नहीं मानते 
कि अगर हम लक्षिस बरावरीकी कोशिश करें, तो वह छुआछूतकों दूसरे सब 
तरीकोंसे जल्दी आुखाड़ फेंकेगी ? 

आअु० --मुझे कोओ थक नहीं कि अगर हिन्दुस्तानकों बाजादीकी भंगी 
आदर्श जिन्दगी वितानी है, जो दुनियाके छिओे ओरप्याकी चीज हो, तो सब 
भंगियों, डॉक्टरों, वकीौछों, अुस्तादों, व्यापारियों और दूसरोंकों शीमानदारीस 
दिनभर काम करनेके बदलेमें वरावर मेहनताना मिलना चाहिये। नदे ही 


« रु 
हन्दस्लानदः ज०>क _ चल 
पक की ख््पा 


हिन्दुस्तानी समाज आस मंजिल तक कभी न पहुंचे। अगर हिन्दुस्तावकी थे 


१५६ आर्थिक और ओऔद्योगिक जीवन 


सुखी देश बनना है, तो हर हिन्दुस्तानीका फर्ज है कि वह किसी दूसरेकी 
ओर नहीं, बल्कि अुसी मंजिलकी ओर अपने कदम बढ़ाये। 


हरिजनसेवक, १६-३-४७; पृ० ५६ 


७ए्‌ 
मंत्रियोंके वेतन 


५ 

प्र० -- जिस वार कांग्रेसके बहुमतवाले प्रान्तोंमें मंत्रियोंकी वेतनशवृद्धि 
किन सिद्धान्तों पर की जा रही है? क्‍या कराचीवाला कांग्रेस-प्रस्ताव आजकी 
परिस्थितिमें लागू नहीं होता ? यदि महंगाओके कारण जैसा किया है, तो 
क्या प्रान्तोंके वजटमें अैसी गुंजाअिश संभव है कि प्रत्येक सरकारी नौकरका 
वेतन तिगुना किया जा सके ? यदि नहीं तो यह क्‍या आचित है कि मंत्री 
अपने वेतन ५००) से १५००) कर लें और ओक अध्यापक और चपरासीको 
यह अपदेश दिया जाये कि वह अपनी गूजर १२) और १५) माहवारमें 
करे और शासन-प्रबंधर्में कोओ अस्थिरता अत्पन्न न करे, क्‍योंकि कांग्रेस 
शासन चला रही है? 

अ०--बात बिलकुल ठीक है कि मंत्रियोंको १५००) क्‍यों और चपरासी 
या शिक्षकोंको १५) क्‍यों ? लेकिन सवाल अठानेसे ही वह हल नहीं हो जाता। 
जैसे अंतरका सिलसिला सनातन-सा है। हाथीको मन क्‍यों और चींटीको 
कण क्‍यों ? जिस सवालमें ही जवाब भरा है। जितनी जिसकी जरूरत है, 
ओर्वर असे अुतना दे देता है। मनुष्यकी जरूरत हाथी और चींटीकी-सी 
स्पष्ट हो सके तो कोओ शंका ही न आओठे। अनुभव तो हमें यही बताता 
है कि सब मनुष्योंकी जरूरत अकसी नहीं हो सकती, जैसे सब चींटियोंकी 
या सब हाथियोंकी होती है। भिन्न-भत्न छोगों और भिन्न-भिन्न कौमोंकी 
जरूरतें अलग-अलग रहती हैं। जिसलिओभे आज जो अंतर है, अुसे कमसे कम 
करनेका शांतिसे आंदोलन करें, लोकमत वनायें और ओक आदर्श सामने रखकर 
असकी ओर कूच करें। जबरदस्तीसे या सत्याग्रहके नामसे दुराग्रह करके 
परिवर्तन नहीं कर सकेंगे। मंत्रिगण छोगोंमें से हैँ। मंत्री बननेसे पहले भी 
अनकी जरूरतें चपरासियों जैसी नहीं थीं। में चाहूंगा कि चपरासी मंत्रीपदके 
लायक बनें और तब भी अपनी जरूरतें चपरासी जितनी रखें। जितना समझ 
लें कि कोओ मंत्री बंधी हुओ मर्यादा तक तनख्वाह लेनेके लिओ बंधा नहीं है। 


मंत्रियोंके वेतन श्५्छ 


प्रशनकारकी ओेक वात सोचने छायक अवश्य है। क्या चपरासी 
१५) में विना रिश्वत छिये अपना और कुटुम्बका गुजारा कर सकता है? 
यदि नहीं तो अुसको काफी मिलना ही चाहिये। जिल्‍छाज यह है कि यवासंभव 
हम अपने-अपने त्रपरासी व्नें और जितने पर भी जो आवश्यक हों आुनको 
अनकी जरूरतके मुताबिक तनख्वाह दें और जिस तरह मंत्री और चपरासीके 
जीवनमें जो बड़ा अंतर है अुसे मिटावें। 
मंत्रियोंकी तनख्वाह्‌ ५००) से १५००) क्‍यों हुओ यह भिन्न प्रश्न है, 
लेकिन मूल प्रदनके मुकाबकेमें छोटा है। मूल प्रश्न हल हो सके तो छोटा अपने- 
आप हल होता है। 
हरिजनसेवक, २१-४-४६; पृ० ९६ 


र्‌ 

थोड़े दिन हुओ मैंने 'हरिजन ! में दवी कछूमसे ओक पैरा मंत्रियोंकी 
तनख्वाह बढ़ानेके वारेमें लिखा था। अुसकी मुझे काफी कीमत अदा करनी 
पड़ी है। बहुत हलम्बें-लम्बे खत पढ़ने पड़ते हैं, जिनमें मेरी साववानी पर 
दुःख प्रगट किया जाता है, और मुझे समझाया जाता है कि में अपनी राय 
बदल दूं। मंत्रियोंकी तनख्वाहें पहले ही वहुत ज्यादा हैं। जिनको और भी 
बढ़ा देना कहां तक ठीक है, जब कि गरीब चपरासियों और क्लकोको जो 
तरक्की मिली है अुसमें अुनका गुजारा भी नहीं हो पाता | मैंने अपने 
नोटको फिरसे पढ़ा हैं और मेरा दावा है कि जो कुछ लेखक चाहते हैं, 
वह सब अुस छोटेसे नोटमें है । पर कोओआ गलतफहमी न हो, जिसलिगे 
मैं अपना भर्य स्पष्ट करता हूं। 

मुझे ताता मिला है कि मैंने कराचीवाले प्रस्तावका सोचा ही नहीं। 
मंत्रियोंकी जो थोड़ी तनख्वाहें लेती चाहिये, सो सिर्फ जिसलिओे नहीं कि 
कांग्रेसने अंक प्रस्ताव करके हुक्म दिया है, वल्कि अुसके लिओ्रे जिससे बहुत 
अंचे दरजेके कारण हैं। खैर कुछ भी हो, जहां तक में जानता हूं, कांग्रेसने 
आस प्रस्तावको कभी बदला नहीं और वह आज भी आतना ही लागू होता 
है, जितना कि पास होनेके वक्‍त होता था। 

में यह नहीं कहता कि जो तनख्वाहँँ वढ़ाओी गओी हैं वह ठीक हुआ 
है। लेकिन में मंत्रियोंकी वात सुने बगैर जिसको वुरा-भरा नहीं कह सकता | 
टीका करनेवालोंको यह समझ लेना चाहिये कि मेरा ओुन पर या अपने सिवा 
किसी और पर भी कोओ काबू नहीं हैं। न मैं कार्यकारिणी-समितिके सारे 
जल्सोंमें होता हूं। जब सभापति चाहते हैं तभी जाता हूं। में तो सिर्फ 
अपनी राय दे सकता हूं, अगर अुसकी कुछ भी कीमत हो। और अुसकी 


श्प८ट आथिक और औद्योगिक जीवन 


कीमत तभी हो सकती है जब वह सोच-विचार कर हकीकतके आधार पर 
दी जाये। 

अमीर और गरीवमें, अंची नौकरियों और छोटी नौकरियोंमें भयानक 
फर्कका सवाल ओअक अलग विषय है। जिसमें बहुत सोच-विचारकी जरूरत है और 
तब्दीली जड़में करनी पड़ेगी । थोड़े मंत्रियों और अनके सेक्रेटरियोंकी तनख्वाहोंके 
सिलसिलेमें लगे हाथ जिसका निपटारा नहीं हो सकता। दोनों चीजोंका अपने 
अपने महत्त्वके अनुसार निर्णय होना चाहिये। मंत्रियोंकी तनख्वाहोंका सवाल तो 
मंत्री आप ही हल कर सकते हैँ। दूसरा प्रश्न तो जिससे बहुत लम्बा-चौड़ा है, 
और असमें बहुत बारीकीसे जांच-पड़ताल करनेकी जरूरत होगी। मैं तो यह 
माननेको हमेशा तैयार हूं कि मंत्रियोंकों फौरत ही अपने अपने प्रान्तमें जिस 
कामको अपने हाथमें लेना चाहिये और सबसे पहले नीची नौकरीवालोंकी तन- 
ख्वाहों पर सोच-विचार करके, जहां जरूरी हो, तनख्वाहें बढ़ा दी जानी चाहिये ॥ 


हरिजनसेवक, ९-६-४६; पृ० १७६ 


चौथा विभाग : संरक्षकता 


७६ 
संरक्षकताका सिद्धान्त 

[ श्री महादेव देसाओके ' गांवी-सेवा-संघ-सम्मेन-३ ” लेखसे । ] 

#/ संरक्षकताका सिद्धान्त तो मेरी समझमें नहीं आता। क्‍या 3 
संक्षेपमें जिसे समझा सकेंगे ? ” ओक सदस्यने कहा। 

गांधीजी : “भला कुछ मिनटोंमें में अुसे कैसे समझा सकता हूं ? 
जब कुछ मिनटोंमें में से नहीं समझा सकता तो कुछ घंटोंमें भी मैं जुसे सम 
सकूंगा या नहीं, यह में नहीं जानता। फर्ज कीजिये कि विरासतके या आये 
व्यवसायके द्वारा मुझे प्रचुर सम्पत्ति मिल गणी, तब मुझे यह जानना चाहिये 
वह सब सम्पत्ति मेरी नहीं है, वल्कि मेरा तो अुस पर जितना ही अधिकाः 
कि जिस तरह दूसरे लाखों आदमी गुजर करते हैँ अुसी तरह में भी जिज्जतके स 
अपनी गुजर भर करूं। मेरी शेप सम्पत्ति पर राष्ट्रका हक है और अंर्स 
हितार्थ भुसका अपयोग होना आवश्यक है। जिस सिद्धान्तका प्रतिपादन मैंने : 
किया था जब कि जमींदारों और राजाओंकी सम्पत्तिके सम्बन्धर्में समाजव 
सिद्धान्त देशके सामने आया था। समाजवादी जिन सुविधाप्राप्त वर्गोकी ख 
कर देना चाहते हैं, जव कि में यह चाहता हूं कि वे (जमींदार और शज 
अपने लोभ और सम्पत्तिके स्वामित्वकी मावनाको छोड़ दें और अपनी सर्म्पत् 
बावजूद आन लोगोंके समकक्ष बन जायें जो मेहनत करके रोटी कमाते | 
मजदूरोंको भी यह महसूस करना होगा कि मजदूरका काम करनेकी शक्ति 
जितना अधिकार है, मारूदार आदमीका अपनी सम्पत्ति पर अससे भी कम ; 

/ यह दूसरी वात है कि जिस तरहके सच्चे टरस्टी कितने हो सः 
हैं। अगर सिद्धान्त ठीक हैं तो यह वात गौण है कि अुनका पालन अन 
लोग कर सकते हैं या केवल ओक आदमी ही कर सकता है। यह प्र 
आत्म-विश्वासका है। अगर आप अहिसाके सिद्धान्तकों स्वीकार करें, तो आप 
अुसके अनुसार आचरण करनेकी कोशिश करनी चाहिये। चाहे अुसमें आप 
सफलता मिले या असफलूृता। आप यह तो कह सकते हैं कि श्षिस 
अमल करना मुश्किल है, लेकिन जिस सिद्धान्तमें असी कोओ बात नहीं 
जिसके लिभे यह कहा जा सके कि वह बुद्धिग्राह्म नहीं है। 

हरिजनसेवक, ३-६-३९; पृ० १२३०" 
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छछ 
टूस्ठ क्या है? 
[ गांधीजीकी पैदल यात्राकी डायरी ' से । ] 


“आपने धनवानोंको संरक्षक (ट्रस्टी) बन जानेको कहा है। क्‍या 
जिसका अर्थ यह है कि अन्हें अपनी संपत्तिका निजी स्वामित्व छोड़ देता 
चाहिये और अुसका असा ट्रस्ट बना देना चाहिये, जो कानूनकी नजरमें जायज 
हो और जिसका प्रबंध लोकशाहीके ढंगसे हो ? वर्तमान अधिकारीके मरने पर 
अुसका वारिस कैसे तय किया जायेगा ? ” 

क्षिस प्रश्तनके आत्तरमें गांधीजीने कहा, धन-संपत्तिके विषयमें मेरे विचार 
आज भी वही हैं जो वर्षो पहले थे; यानी प्रत्येक वस्तु औश्वरकी है और 
ओर्वरने ही अूसे बनाया है। भिसलिमे वह अुसकी सारी भनुष्य-सुष्टिके 
लिओ है, न कि किसी व्यक्ति-विशेषके लिओे। यदि किसी व्यक्तिके पास जितना 
अुसे मिलना चाहिये अुससे अधिक हो, तो वह अुसका संरक्षक है, यानी 
अुसका अपयोग लोगोंके हितमें होना चाहिये। 

ओश्वर सर्वशक्तिमान है, अिसलिमे अुसे जमा करके रखनेकी जरूरत 
नहीं होती। वह नित्य पैदा करता है; श्षिसी प्रकार सिद्धान्तके रूपमें 
मनुष्यको भी रोजका काम रोज चलाना चाहिये और चीजें जिकट्ठी करके 
नहीं रखना चाहिये। यदि लोग आम तौर पर जिस सत्यको अंगीकार कर 
लें, तो असे कानूनी रूप मिल जाय और संरक्षकता कानून-सम्मत संस्था 
वन जाय। में चाहता हूं कि यह संसारके लिओझे भारतकी देन वन जाय। 
फिर कोओ शोषण नहीं रहेगा और न आस्ट्रेलिया तथा दूसरे देशोंकी तरह 
गोरों और अनकी संतानोंके लिओ स्थान सुरक्षित रखना पड़ेगा। जिन भेद- 
भावोंमें असे युद्धके वीज विद्यमान हैं, जो पिछले दोनों युद्धोंसे भी अधिक प्रचंड 
होगा । रही वात अत्तराधिकारीकी, सो अधिकारारुढ़ ट्रस्टीको अपना अुत्तरा- 
धिकारी नामजद करनेका हक होगा, वशर्ते कि कानून आओसे मंजूर कर ले। 


हरिजन, २३-२-४७; पृ० ३७, ३९ 


१६० 


७८ 
संरक्षकताके बारेमें कुछ प्रश्न 


प्र०-- क्या जो चीज केवल हिसासे ही प्राप्त की जा सकती है, 
असकी रक्षा अहिंसा द्वारा की जा सकती है? 

अ० “-- जो वस्तु हिसासे हासिल की जाती है आुसकी अहिसासे रक्षा 
नहीं की जा सकती । जितना ही नहीं, अहिसाकी शर्त यह है कि अुस 
पापकी कमाओजीकों छोड़ दिया जाय। 

प्र०-- क्या खुली या छिपी हुओ हिंसाके सिवा और किसी तरह 
पूंजी अकत्र करना संभव है? 

आअु०-- खानगी व्यक्तियों द्वारा जिस अकारका घन-संचय हिसक 
अुपायोके सिवा और किसी तरह असंभव है; परंतु महिंसक समाजमें राज्य 
द्वारा जैसा संचय संभव ही नहीं है, वांछनीय और अनिवार्य भी है। 

प्र० --- मनुष्य भौतिक संपत्ति जिकट्ठी करे या नैतिक, परंतु वह 
करता है समाजके दूसरे सदस्योंकी सहायता या सहयोगसे ही । तो क्या 
अुसका कुछ भी भाग मुख्यतः व्यक्तिगत छाभके लिओे काममें लेनेका आसे 
कोओ नैतिक हक है? 

बु० --- नहीं, कोओी नैतिक हक नहीं है। 

प्र० --- किसी संरक्षक (ट्रस्टी) का आत्तराधिकारी कैसे तय किया 
जायगा ? क्या अुसे किसीके नामका सिर्फ प्रस्ताव करनेका ही अधिकार 
होगा और अन्तिम निर्णय राज्यके हाथमें रहेगा? 

आ० -- चुनावका अधिकार प्रयम संरक्षक वननेवाले मूल मालिकको 
होना चाहिये, परंतु जिस चुनावको अन्तिम रूप राज्य दे। बैसी व्यवस्थासे 
राज्य और व्यक्ति दोनों पर अंकुश रहता है। 

प्र० -- संरक्षकताके सिद्धान्त पर अमल होनेसे जब जिस प्रकार व्यक्ति- 
गत संपत्तिकी जयह सार्वजनिक संपत्ति आ जायगी, तव क्‍या स्वामित्व 
राज्यका होगा जो हिसाका सावन है; या राज्यके कानूनोंसे अधिकार पानेबाही 
परल्तु राजी-खुशी और सहकारके आवार पर वनी हुओ पंचायतों और 
म्युनिसिपालिटियों आदि संस्थाओंका होगा ? 

ओ० --- जिस प्रश्नमें विचारकी कुछ गड़बड़ है। बदली हुओ सामाजिक 
स्थितिमें कानूनी स्वामित्व संरक्षकका रहेया, राज्यका नहीं । राज्य मिल्कियतकों 


१६१ 


१६२ आथिक और ओऔद्योगिक जीवन 


जब्त न करे और समाजकी सेवाके लिओ पूंजी या मिल्कियतके साथ मालिककी 
योग्यता भी समाजके काममें आवे, जिसलिओं संरक्षकताका सिद्धान्त 
अमलमें छाया जाता है:। यह भी जरूरी नहीं कि राज्यका आधार सदा 
हिंसा पर ही हो। सिद्धान्तके रूपमें जैसा हो सकता है, परंतु जिस सिद्धान्तको 
कार्यान्वित करनेके लिज्रे काफी हद तक अहिंसाके आधार पर चलनेवाले 
राज्यकी जरूरत होगी। 


हरिजन, १६-२-४७; पृ० २५ 


७९ 
में क्यों संरक्षकताके सिद्धान्तको तरजीह देता हूं? 


[९ और १० नवम्बर, १९३४ को श्री निर्मेलकुमार बोसने गांधीजीके 
साथ जिस विषयकी चर्चा की थी, जिसका गांधीजी द्वारा संशोधित विवरण 
“दि मॉडन रिव्यू 'के अक्तूबर, १९३५के अंकमें प्रकाशित हुआ था। 
आस विवरणमें से कुछ प्रश्नोत्तर नीचे दिये जाते हैं।| 


प्र० --- क्या प्रेम या अहिसा परिग्रह या शोषणसे किसी भी रूपमें 
संगत हैं? यदि परिग्रह और अहिसा साथ-साथ नहीं रह सकते हैं, तो 
क्या आप जमीन और कारखानोंकी वेयक्तिक मालिकीका अनिवार्य बुराजीके 
रूपमें अस समय तक समर्थन करेंगे, जब तक लोग जितने अधिक परिपक्व 
या शिक्षित नहीं हो जाते कि जिसके बिना अपना काम चला सकें ? अगर 
असा खयाल हो तो फिर क्या यह अधिक अच्छा नहीं होगा कि सारी 
जमीन राज्यके अधिकारमें हो और राज्य जनताके नियंत्रणमें रहे ? 

आअ० -- प्रेम और वर्जनशील परिग्रह अकसाथ कभी नहीं रह सकते। 
सिद्धान्तके तौर पर, जब प्रेम परिपूर्ण होता है तब अपरिग्रह भी परिपूर्ण 
होता चाहिये। यह शरीर हमारा अन्तिम परिग्रह है। जिसलिओ कोओ मनुष्य 
केवल तभी संपूर्ण प्रेमको व्यवहारमें ला सकता है और पूर्णतया अपरिग्रही 
हो सकता है, जब कि वह मानव-जातिकी सेवाके खातिर मृत्युका आलिंगन 
करने तथा देहका त्याग करनेके लिओ भी तैयार रहता है । लेकिन यह 
सिद्धान्तमें ही सत्य है । यथार्थ जीवनमें हम मुश्किलसे ही सम्पूर्ण प्रेमका 
व्यवहार कर सकते हैं, क्योंकि यह शरीर परियग्रहके रूपमें हमेशा हमारे 
साथ रहनेवाला है?। मनुष्य सदैव अपूर्ण रहेगा और फिर भी वह सदैव 
पूर्ण बननेकी कोशिश करेगा। अतअेव जब तक हम जीवित रहेंगे तब तक 


में क्‍यों संरक्षकताके सिद्धान्तकों तरजीह देता हूं? श्द३ 


पूर्ण प्रेम या पूर्ण अपरिग्रह अलम्य आदर्शके रूपमें ही रहेंगे । परन्तु अुस 
आदर्शक्री ओर बढ़नेंकी हमें निरंतर कोशिश करते रहना चाहिये। 

जिनके पास अभी संपत्ति है, अुनसे कहा जाता है कि वे अपनी संपत्तिके 
टस्टी वन जाय॑ और गरीबोंके खातिर बुसकी रक्षा और सार-संभाल करें। 
आप कह सकते हैं कि ट्रस्टीशिप या संरक्षकता तो कानूनकी ओक कल्पनामात्र 
है; व्यवहारमें भुसका कहीं कोओ अस्तित्व नहीं दिखाओ पड़ता। लेकिन यदि 
लोग अुस पर सतत विचार करें और अुसे आचरणमें अुतारनेकी कोशिश भी 
करते रहें, तो मानव-जातिके जीवनकी नियामक शक्तिके रूपमें प्रेमकी आज 
जितनी सत्ता दिखाओ देती है अुससे कहीं अधिक दिखाबी देगी। बेशक, 
पूर्ण संरक्षकता तो यूक्लिडकी विन्दुकी व्याख्याकी तरह ओेक कल्पना ही है 
आर अआतनी ही अप्राप्य भी है। लेकिन यदि हम आुसके लिओ कोशिश करें 
तो दुनियामें समानताकी सिद्धिकी दिश्ञार्में हम दूसरे किसी अपायसे जितने 
आगे जा सकेंगे अुसके वजाय जिस अपायसे ज्यादा आगे वढ़ सकेंगे। 

प्र० --- अगर आप कहते हैं कि वैयक्तिक परिग्रहका अहिंसाके साथ 
कोओी मेल नहीं बैठ सकता, तो फिर आप अंसे क्‍यों बरदाश्त करते हैं? 

ओअु० --- यह छूट हमें आन लोगोंके लिम्रे रखनी होती है, जो घन तो 
कमाते हैं लेकिन अपनी कमाओका अुपयोग स्वेच्छासे मानव-जातिकी भलाओमें 
नहीं करना चाहते। 

प्र० -- तव वैयक्तिक संपत्तिके स्थान पर राज्यके स्वामित्वकी स्थापना 
करके हिसाको कमसे कम क्यों न किया जाय? 

अ० --- यह वैयक्तिक मालिकीसे अधिक अच्छा है। लेकिन हिसाकी 
मददसे अैसा किया जाय तो यह भी आपत्तिजनक है। मेरा दृढ़ विश्वास 
है कि यदि राज्यने पूंजीवादको हिंसाके द्वारा दवानेकी कोशिश की, तो वह 
खुद ही हिसाके जालमें फंस जायेगा और कभी भी अहिंसाका विकास नहीं 
कर सकेगा। राज्य हिंसाका अेक केन्द्रि और संगठित रूप ही है! 
व्यक्तिमें आत्मा होती है, परन्तु चूंकि राज्य ओक जड़ यंत्रमात्र है, अिसलिओ 
अुसे हिसासे कभी अलग नहीं किया जा सकता। क्योंकि हिंसा पर ही अुसका 
अस्तित्व निर्भर करता है। जिसलिणओ में संरक्षकताके सिद्धान्तकों तरजीह 
देता हूं । 

प्र०-- हम अक विशिष्ट अदाहरण पर आयें। कल्पना कीजिये कि शक 
कलाकार कुछ चित्र अपने पुत्रके पास छोड़ जाता है; वह पुत्र राष्ट्रके 
लिओ आुनका कोओ मूल्य नहीं समझता है, भ्षिसलिओे वह अन्हें बेच देता 
या वरवाद कर देता है। जिससे राष्ट्र अेक व्यक्तिकी मूर्खताके कारण कुछ 
बहुमूल्य चित्रोंसे वंचित रहता है। अगर आपको यह विदवास करा दिया 


लि 


श्द्ड आर्थिक और ओद्योगिक जीवन 


जाय कि वह पुत्र अुस अर्थमें संरक्षक कभी नहीं बन सकेगा जिस अर्थमें आप 
अुसे बनाना पसंद 'करते हैं और असी स्थितिमें राज्य कमसे कम हिंसाका 
प्रयोग करके वे चित्र अससे छीन ले, तो क्या राज्यके अिस कदमको आप 
अचित नहीं मानेंगे ? 

अ०-- हां, राज्य सचमुच अन चित्रोंको छीन लेगा और मैं मानता 
हूँ कि राज्य यदि अिस काममें कमसे कम हिंसाका अपयोग करे तो वह 
न्‍्यायसंगत होगा। लेकिन यह डर हमेशा बना रहता है कि कहीं राज्य 
अन लोगोंके खिलाफ, जो अुससे मतभेद रखते हैं, बहुत ज्यादा हिसाका 
अपयोग न करे। सम्बन्धित लोग यदि स्वेच्छासे संरक्षकोंकी तरह व्यवहार 
करने लगें, तो मुझे सचमुच बड़ी खुशी होगी। लेकिन यदि वे जैसा न करें 
तो मैं मानता हूं कि हमें राज्यके द्वारा भरसक कम हिंसाका प्रयोग करके 
अनकी संपत्ति ले लेती पड़ेगी। जिसी कारणसे मैंने गोलमेज परिषदसणें यह 
कहा था कि सभी निहित हितवालोंकी सम्पत्तिकी जांच होनी चाहिये और 
जहां आवश्यक मालूम हो वहां अुनकी सम्पत्ति राज्यको -- स्थितिके अनुसार 
मुआवजा देकर या मुआवजा दिये बिना --अपने हाथमें कर लेनी चाहिये। 

व्यक्तिगत तौर पर मैं जिसे ज्यादा पसंद करूंगा कि राज्यके हाथमें 
सत्ता केन्द्रित होनेके वजाय संरक्षकताकी भावना समाजमें व्यापक बने। 
क्योंकि मेरी रायमें राज्यकी हिसाकी तुलनामें वेयक्तिक मालिकीकी हिसा 
कम हानिकर है। लेकिन यदि राज्यकी मालिकी अनिवायें ही हो, तो मैं 
राज्यकी कमसे कम मालिकीका समर्थन करूंगा। 

प्र०--- तव क्‍या हम यह समझें कि आपमें और समाजवादियोंमें 
मौलिक अन्तर यह है कि आपका विश्वास है कि मनुष्य अपने 
जीवनकी व्यवस्थामें आदतकी अपेक्षा आत्म-निर्देशन या संकल्प-शक्तिसे 
अधिक प्रेरित होते हैं; और अआुनका विश्वास है कि मनुष्य संकल्प- 
शक्तिकी अपेक्षा आदतसे अधिक प्रेरित होते हैं? क्या जिसी कारणसे आप 
आत्म-सुधारके लिओ प्रयत्व करते हैं, जब कि वे असी पद्धतिकी रचनाका 
प्रयत्न करते हैं जिसमें छोगोंके लिओ दूसरोंका शोषण करनेकी अपनी जिच्छाको 
कार्यान्वित करना असंभव हो जायेगा? 

अ०-- यह स्वीकार करते हुओ भी कि मनुष्य वास्तवमें आदतोंके 
बल पर जीवित रहता है, मेरा विचार है कि अुसका अपनी संकल्प-शक्तिको 
आचरणमें अुतारकर जीना अधिक अच्छा है। मैं यह भी विश्वास रखता 
हूं कि मनुष्यमें अपनी संकल्प-शक्तिको अस हद तक विकसित करनेकी 
क्षमता है, जो शोषणकों घटाकर कमसे कम कर दे। मैं राज्यकी सत्ताकी 
वृद्धिको बड़ेसे बड़े भयकी दृष्टिसे देखता हूं। क्योंकि जाहिरा तौर पर तो 


में क्‍यों संरक्षकताके सिद्धान्तकों तरजीह देता हूं? १६५ 


वह द्ोपणको कमसे कम करके समाजको छाम्र पहुंचाती है; परन्तु मनुप्यके 
व्यवितत्वकों --- जो सब प्रकारकी अुन्नतिकी जड़ है --- नप्ट करके वह मानव- 
जातिको बड़ीसे बड़ी हानि पहुंचाती है। हम बसे कितने ही आअुदाहरण जानते 
जिनमें लोगोंने संरक्षकताकों अपनाया है; लेकिन वैसा थेंक भी अुदाहरण 

नहीं है जहां राज्यका अस्तित्व सचमुच गरीबोंके लिग्रे हो। 

प्र० -- लेकिन संरक्षकताके आुदाहरणोंके रूपमें आप जिन लोगोंके नाम 
कभी कभी पेश करते हैं, अनकी जिस विशेषताका कारण क्या आपका 
व्यक्तिगत प्रभाव ही नहीं है” आपकी कोटिके शिक्षक कभी कभी ही बाते 
हैं। अतंगेव यह क्‍या अधिक अच्छा न होगा कि आप जैसे मनृप्योंके प्रासं- 
गिक आयमन पर निर्भर रहनेके वजाय मनुष्यमें जिन आवश्यक परिवर्तनोंका 
सिद्ध करनेका काम किसी संगठनकों सौंप दिया जाय? 

आअु०--मभेरी वात छोड़ दीजिये। भाप तो यह याद रखिये कि 
मानव-जातिके सभी महान शिक्षकोंका प्रभाव अुतके जीवनके वाद भी कायम 
रहा है। मुहम्मद, बुद्ध या ओसाके समात हरभेक पैगम्बरकी शिक्षाओंमें 
कुछ स्थायी अंश होता है और कुछ असा जो तत्कालीन जरूरतोंकी दृष्टिसे 
दिया गया होता हैं और मिसलिओ जिसकी आअुपयोगिता आुसी कालके लिओ 
होती है। हम अुतकी शिक्षाके स्थायी पहलूके साथ साथ अस्थायी पहलूको भी 
पालनेकी कोशिश करते हैं, जिसीलिओे धाभिक आचारोंमें जितनी विक्ृतियां 
पैदा हो जाती हैं। लेकिन यह तो आप देख सकते हैँ कि आुनकी मृत्युके 
बाद भी अुनका प्रभाव निरंतर बना रहा है। 

क्षिसके सिवा, मुझे जो वात नापसंद है वह है वरू पर आधारित संग्र- 
ठन। राज्य जैसा ही संगठन है। स्वेच्छापु्वक किया जानेवाला संगठन जरूर 
होना चाहिये। 


८०0 
खाओको पाटनेके लिओं पुल 


[ श्री महादेव देसाआओके साप्ताहिक पत्र से मैसूर नगरपालिकाके 
मानपत्र पर गांधीजी द्वारा दिये गये आत्तरका ओक अंश। ] 


मैं राजाके महलसे और लखपतिकी शानदार ह॒वेलीसे भीर्पा नहीं करता 
हूं। लेकिन मेरा अुनसे सानुरोध निवेदन है कि आओन्हें अुस खाओऔको पाटनेके 
लिओ कुछ करना चाहिये जो अओन्हें किसानोंसे अलग करती है। वे जैसे' पुलका 
निर्माण करें जो अन्हें गरीव किसानोंके नजदीक लाये। वे अपना जीवन 
अँसा बनायें कि अुनके जीवनमें और अुनके आसपासके गरीबोंकी जिन्दगीमों 
कहीं कुछ मेल तो हो । में अपनी बुद्धिके अनुसार जिस पुलको वनानेकी कोशिश 
कर रहा हूं और मैं अत्यन्त नम्नतापुवंक कहना चाहता हूँ कि आप यह पुर 
आपकी सोनेकी खदानों और भद्वावती जैसे कारखानोंसे नहीं वता सकते हैं । 


यंग जिडिया, ४-८-7२७; पृ० २४२-४३ 


८१ 
कानूनी ट्रस्टीशिप 


[ श्री प्यारेलालके 'गांवीजीका साम्यव़ाद नामक लेखसे। ] 


आजके धनवानोंको वर्ग-संघर्ष और स्वेच्छासे घतके ट्रस्टी बन जानेके 
दो रास्तोंमें से अक रास्ता चुन लेना होगा। अन्हें अपनी जायदादकी रक्षाका 
हक होगा । अन्हें यह भी हक होगा कि अपने स्वार्थके लिओ नहीं वल्कि देशके 
भलेके लिज्रे और जिसलिओ दूसरोंका शोषण किये बिना वे धनको बढ़ानेमें 
अपनी बुद्धिका अपयोग करें। अनकी सेवा और असके द्वारा होनेवाले 
समाजके कल्याणको ध्यानमें रखकर राज्य अन्हें निश्चित कमीशन भी देगा। 
अनके वच्चे योग्य हुओ तो ही वे अुस जायदादके संरक्षक बन सकेंगे । 

खयाल कीजिये कि कल हिन्दुस्तान आजाद हो जाता है, तो अुस हालतमें 
सारे पूंजीपतियोंको अपने धनके कानूनी ट्रस्टी होनेका मौका दिया जायगा। 
मगर. जैसा कोओ कानून अन पर अूपरसे छादा नहीं जायगा। वह नीचेसे 
आयेगा। जब लोग ट्रस्टीशिपके माती समझ छेंगे और जिसके लिओ देशझमें 


१६६ 


संरक्षकताका व्यावहारिक फार्मूला श्र 





वातावरण पैदा हों जायगा, तो लोग ख़द ग्राम-संचायतंसिे श॒स्य करके अैसा 

कानून वनायेंगे और अुस पर अमर करेंगे। विस तरहकी वात जब नीचेसे 
पैदा होगी, तो सब भुसे खुशी-खुशी मंजूर कर छेंगे। बूपरसे छादने पर वह 
जड़ चीजके समान वबोझिल मालूम होगी। 


हरिजनसेवक, ३१-३-४६; पृ० ६३ 


८२ 
संरक्षकताका व्यावहारिक फार्मूछा 
(श्री प्यारेालके गांवीजीका संरक्षकताका सिद्धान्त नामक लेखसे |] 


जेलसे छूटने पर हम छोगोंनें जिस प्रइनको आगाखां महरकी नजरवन्द 
छावनीमें जहां छोड़ा था वहांसे फिर हाथमें लिया। किश्लोरलालूभागी और 
नरहरिभाओ भी संरक्षकताका ओक सीवा-सादा और व्यावहारिक फार्मूछा 
तैयार करनेमें दरीक हो गये। वह वापुके सामने रखा गया। अन्होंने असमें 
थोड़ेसे फेरवदल किये। अन्तिम मसौदा जिस प्रकार है 


१. संरक्षकता (ट्स्टीशिप) जैसा सावन प्रदान करती है, 
जिससे समाजकी मौजूदा पूंजीवादी व्यवस्था समतावादी व्यवस्थामें 
बदल जाती है। अ्षिसमें पूंजीवादकी तो गंजाजिश नहीं है, मगर यह 
वर्तमान पूंजीपति-वर्गकी अपना सुधार करनेका मौका देती है। लिसका 
आधार यह श्रद्धा हैं कि मानव-स्वभाव असा नहीं है, जिसका कभी 
बुद्धार न हो सके। 

२. वह संपत्तिके व्यक्तिगत स्वामित्वका कोओ हक मंजूर नहीं 
करती; हां, अुसमें समाज स्वयं अपनी भल्यअके छलिख्रे किसी हद 
तक जिसकी थिजाजत दे सकता है 

३. अिसमें धनके स्वामित्व और कुपयोगके कानूनी नियमनकी 
मनाही नहीं है। 

४. क्षिस प्रकार राज्य द्वारा नियंत्रित संरक्षकतार्में कोओ व्यकवित 
अपनी स्वार्थ-सिद्धिके लि्रे या समाजके हितके विरूद्ध संपत्ति पर 
अधिकार रखने या अुसका आुपयोग करनेके लिखे स्वतन्त्र नहीं होगा। 

५. जैसे भुचित न्यूनतम जीवन-बेतन स्थिर करनेकी वात कही 
गओी है, ठीक अुसी तरह यह भी तय कर दिया जाना चाहिये कि 
समाजमें किसी भी व्यक्तिकी ज्यादासे ज्यादा कितनी आमदनी हो। 


१६८ आथिक और औद्योगिक जीवन 


न्यूनतम और अधिकतम आमदनियोंके बीचका फर्क आचित, न्यायपूर्ण 
और समय समय पर जिस प्रकार बदलता रहनेवाला होना चाहिये कि 
अुसका झुकाव अूस फर्कको मिटानेकी तरफ हो। 

६. गांधीवादी अर्थ-व्यवस्थामें आत्पादनका स्वरूप समाजकी 
जरूरतसे निश्चित होगा, न कि व्यक्तिकी सनक या लालचसे | 


हरिजन, २५-१०-५२; पृ० ३०१ 


८३ 
अहिसक समाजमें संरक्षकका स्थान 


प्र०-- आपके लेखोंसे यह खयाह होता है कि आपका “संरक्षक ' 
ओेक बहुत सदुभावनाशीकू परोपकारी और दानदातासे अधिक कुछ 
नहीं है --वैसा ही जैसे कि प्रथम पारसी बैरोनेट ताता, वाड़िया, विड़लछा 
और श्री वजाज आदि हैं। क्या यह ठीक है? क्या आप क्पा करके समझा-. 
येंगे कि किसी धनवानकी संपत्तिसे लाभ आठानेका सबसे पहला हक आप 
किसका समझते हैं? आय और पूंजीके हिस्से या रकमकी वह मर्यादा आप 
बता सकते हैं जहां तक वह अपने पर, अपने रिइ्तेदारों पर और सावं- 
जनिक कामों पर खर्चे कर सकता है ? जो जिस सीमाका अल्लंघन करे असे 
असा करनेसे रोका जा सकता है? यदि वह संरक्षकके नाते अपनी जिम्मे-: 
दारी पूरी करनेके लिओ अयोग्य हो या अन्यथा असफल सिद्ध हो, तो क्‍या वह 
अस संपत्तिके लाभके अधिकारी व्यक्ति द्वारा या राज्य द्वारा हटाया जा सकता 
है और हिसाब देनेको मजबूर किया जा सकता है? क्‍या राजाओं और 
जमीदारों पर भी यही सिद्धान्त लागू होते हैँ या अुनकी संरक्षकता भिन्न 
प्रकारकी है? 

अ०--यदि संरक्षकताका विचार जोर पकड़ जायगा, तो परोपकारको 
जिस रूपमें हम जानते हैं वैसा वह नहीं रहेगा । जिन जिनके नाम आपने गिनाये 
हैं भुनमें से जमनालालजी ही जिसके निकट पहुंचे थे, परंतु सिर्फ निकट ही। 
संरक्षकका जनताके सिवा कोओ अत्तराधिकारी नहीं होता। अहिंसा पर 
आधारित राज्यमें संरक्षकोंका कमीशन नियंत्रित होगा। राजाओं और जमी- 
दारोंका दर्जा दूसरे धनवानोंका-सा ही होगा। 


हरिजन, १२-४-/४२; पृ० ११६ 


८४ 
अपने घनका संरक्षक 


[श्री महादेवभाज देसाओके “ओक रसिक संवाद-२: ओेक वहनके 
प्रदत ” नामक लेखसे । 


प्र० -- अहिसाके सिद्धान्तकों माननेवाला क्या धन-दीलत रख सकता 
है? अगर हां, तो अहिंसा द्वारा वह अुसकी रक्षा कंसे करेगा? 

अ० -- अहिंसावादी अपनी दौलतका मालिक नहीं हो सकता । भले अुसके 
पास लाखों रुपये हों, मगर वह अपनेकों अुस धनका संरक्षक दी समझेगा। 
अगर चोर या डाकुओंमें जाकर अुसे रहना है, तो कमसे कम सामान असे 
अपने पास रखना होगा। शायद ओक हलंगोटसे ही अुसे संतोप मानना पड़े। 
भगर वह जैसा करेगा तो वह चोर-डाकूका हृदय जरूर पलट सकेगा। 

मगर लितने पर हम कोओ व्यापक सिद्धान्त नहीं वना सकते। अहिसक 
राज्यमें तो बहुत कम चोर-डाक होंगे अंसा मात लेता चाहिये। व्यक्तिके लिखे 
यही सहज नियम समझा जाये कि असे पूरा अपरिग्रही बनकर रहना है। 
फर्ज कीजिये कि मैंने 'जरायम पेशा ” कहलाती कौमके बीचमें जाकर रहनेका 
निश्चय किया है, तो मुझे चाहिये कि में अपने पास कुछ भी न रखूं। खानेका 
भी अआुनसे मांग हूं और अगर वे कुछ न दें तो भूखा रहूं। जब वे देखेंगे 
कि में अन लोगोंके वीचमें शुद्ध सेवाभावसे ही रहता हूं, तो वे मेरे मित्र वन 
जायेंगे। जिस मनोवृत्तिमें ही सच्ची अहिंसा है। 


हरिजनसेवक, १४-९-४०; पृ० २६१ 


श्६९ 


<८ण 
अस्तेव और अपरिग्रह 


जिन ब्रतों पर ज्यादा लिखनेकी जरूरत नहीं। पांच बड़े ब्रतोंमें से ये 
हैं। जो आत्म-दर्शन करना चाहते हैं, भुनके छिय्े ये व्रत जरूरी हैं। जिसलिये 
जिन्हें आश्रमके ब्नतोंमें स्थान दिया गया है। 
अस्तेय 


जिस ब्रतके पालनके लिओ सिर्फ जितना ही काफी नहीं है कि दूसरेकी 
चीज अुसकी जिजाजतके विना न छी जाय। जो चीज हमें जिस कामके 
लिओ मिली हो अुससे ज्यादा समय तक असे काममें छेता यह भी चोरी ही 
है। जिस ब्रतकी वुनियादमें यह सूक्ष्म सत्य है कि परमात्मा प्राणियोंके लिओे 
हमेशाकी जरूरतकी चीजें ही हमेशा पैदा करता है और अन्हें देता है। 
अससे ज्यादा वह पैदा ही नहीं करता। जिसका अथे यह हुआ कि अपनी 
कमसे कम जरूरतसे ज्यादा मनुष्य जितना लेता है वह चोरीका लेता है। 


अपरिग्रह या गरीबी 


अपरियग्रह अस्तेयके भीतर ही समाया हुआ है। अनावश्यक चीजें 
जैसे ली नहीं जानी चाहिये, वैसे ही अूनका संग्रह भी नहीं होना चाहिये। 
यानी जिस खुराक या साज-सामानकी हमें जरूरत न हो, भुसका संग्रह करना 
अस ब्रतका भंग करना है। जिसका कुर्सीके विना काम चल सकता है भुसे 
कुर्सी रखनी ही न चाहिये। अपरिग्रही मनुष्य अपना जीवन हमेशा सादेसे 
सादा बनाता जाय। 

अपरिग्रह और अस्तेय मनकी स्थितियां ही हैं। शरीरके लिओ अनका 
पूरा अमल असंभव है। शरीर खुद ही भेक परिग्रह है। और जब तक वह 
है तव तक दूसरे परिग्रहोंकी आशा रखता ही है। कुछ परिग्रह अनिवार्य 
हैं। 'कुछ ' की तादाद भी हर मानसिक स्थितिके अनुसार होगी। जैसे जैसे 
वह जिन ब्रतोंकी तरफ मुड़ती जायगी, वैसे वैसे मनुष्य शरीरका मोह छोड़ता 
जायगा और अपनी जरूरतें घटाता जायगा। सबके लिम्रे भ्ेक ही माप 
निश्चित नहीं किया जा सकता। चींटीका परिग्रह दूसरा ही होगा। कणसे 
ज्यादा जमा करनेवाली चींटी परिग्रही है। हजारों कण समा जाय॑ जितनी 
घास जिस हाथीके सामने पड़ी हो, भुसे परियग्रही नहीं माना जा सकता। 

असी परेशानियोंसे संन्यासकी प्रचलित कल्पना पैदा हुओ मालूम होती 
है। जैसे संन्यासका पालन करना आश्रमका ध्येय नहीं। किसीके लिये जैसा 


१७० 


अस्तेय-बन्नत श्प्श्‌ू 


०. हल कप 


संन्यास जरूरी भले ही हों। भले किसीमें दिगम्वेर बनकर, समाधि लगाकर, 
गुफामें वैठकर विचारमात्रसे जगतका कल्याण करनेकी शक्ति हो। पर सभी 
गफामें बैठ जाय॑ तो नतीजा खराब ही होगा। सावारण स्वत्री-पुरुपोंके छिओे 
मानसिक संन्यास ही संभव है। दुनियामें रहते हुओ भी सेवाभावसे और 
सेवाके छिब्रे ही जो जीता है वह संन्यासी है। 

असा संन्यास सिद्ध करनेकी आश्रमकों आशा है। वह आुसी दिख्षार्मे 
जा रहा है। जिस मानसिक संन्यासमें जरूरी चीजोंका संग्रह रहता है, 
फिर भी परियग्रहमानत्रके (शरीर तकके) त्यागकी तैयारी होनी चाहिये। 
यानी ओक भी वस्तुके जानेसे चोट न लगनी चाहियें। और जव तक शरीर 
है तब तक सेवाका जो काम आये वह किया जाय। खाने-पहननेकों मिले 
तो ठीक, न मिले तो भी ठीक। अैसी परीक्षाका समय आये तब कोमणी 
आश्रमवासी हारे नहीं। 

सत्याग्रह आश्रमका बितिहास, पू० ३८-४०; १९५९ 


८६ 
अस्तेय-ब्रत 


[ता० १६-२-१६ को मद्रासमें वाय० ओेम० सी० ओ० के सभागृहमें 
दिये गये भाषणसे। ] 


में कहना चाहता हूं कि अंक दृष्टिसि हम सव चोर हैं। जिस चीजका 
मेरे लिओ तुरंत अपयोग न हो जैसी चीज अगर मैं लेता हूं और आुसे अपने 
पास रख छोड़ता हूं, तो में भुस चीजकी चोरी करता हुं। में यह कहना 
चाहता हूं कि विना किसी अपवादके सृुष्टिका यह नियम है कि वह हमारी 
जरूरतकी चीजें रोज पैदा करती है। और अगर हर आदमी अपनी जरूरत 
जितना ही ले, अुससे अधिक न छे, तो जिस दुनियामें गरीबी न रहे और 
ने कोओ मनुष्य भूखमरीका ही शिकार हो। हमारे वीच यह असमानता मौजूद 
है जिसका अर्थ ही है कि हम सव चोरी करते हूँ। में समाजवादी नहीं 
हूं। और जिनके पास संपत्ति है अुनसे में भसे छीनना भी नहीं चाहता। 
लेकिन मैं अतना जरूर कहना चाहता हूं कि हममें से जो व्यक्ति अंबकारमें 
से प्रकाशमें जाना चाहते हैं ओन्हें जरूर यह अस्तेय-त्रत पाछना चाहिये। 
में किसीसे अुसकी संपत्तिका अपहरण नहीं करता चाहता। अगर मं औैसा 
करता हूं तो अहिंसा-धर्मसे विमुख होता हूं। भले मेरी अपेक्षा किसी दूसरेके 


१७२ आर्थिक और औद्योगिक जीवन 


पास अधिक सम्पत्ति हो। छेकिन मुझे कहना चाहिये कि कमसे कम अपना 
जीवन व्यवस्थित करनेके लिओ तो मुझे जिस चीजकी जरूरत नहीं है वह मैं 
अपने पास नहीं रख सकता। हिन्दुस्तानमें जैसे तीस लाख मनुष्य हैं जिन्हें 
अंक जून खाकर ही संतोष मानना पड़ता है। और वह भी केवल सूखी 
रोटी और चुटकीभर नमकसे ही। जब तक जिन तीस छाख मनुष्योंको पूरे 
वस्त्र और भोजन नहीं मिल जाता, तब तक आपको और मुझे हमारे पास 
जो कुछ है अुसे रखनेका अधिकार नहीं। मुझे और आपको, जिन्हें अधिक 
ज्ञान है, अपनी जरूरतें नियमित करनी चाहिये और स्वेच्छापूर्वक भूखे भी 
रहना चाहिये, ताकि जिन लोगोंकी सेवा-शुश्रूषा, भोजन और वस्त्रकी व्यवस्था 
हो सके। जिसमें से अपने-आप ही अपरियग्रह-क्तका आद्भव होता है। 


स्पीचेज़ जेण्ड राजिटिग्ज ऑफ महात्मा गांधी, चतुर्थ संस्करण; 
पुृ० ३७७, २८४ 


८७ 
अच्छिक गरीबी 


[ता० २३-९-३१ को लन्‍्दनके गिल्ड-हाआसमें दिये गये भाषणसे।] 


जब मैंने अपने-आपको राजनीतिक जीवनकी भंवरोंमें खिचा हुआ पाया, 
तब मैंने अपने-आपसे पूछा कि मुझे अनैतिकतासे, असत्यसे और जिसे राजनीतिक 
लाभ कहा जाता है अुससे अछूता रहनेके लिओे क्या करना जरूरी है। 
« - में आपको अपने अस प्रयत्तकी तफसीलमें नहीं ले जाना चाहता, यद्यपि 
असके सम्बन्धमें मैंने जो कुछ किया वह दिलचस्प है और मेरे लिओ पवित्र 
भी है--में आपसे सिर्फ यह कह सकता हूं कि आरम्भमें मुझे काफी कठिन 
संघर्षसे गुजरता पड़ा और अपनी पत्नीके साथ तथा, जैसा कि में खूब 
स्पष्टतापूर्वंक याद कर सकता हूं, अपने बच्चोंके साथ भी वहुत झगड़ना पड़ा। 
लेकिन जो हुआ असे जाने दीजिये; मतलूबकी बात यह है कि मैं जिस 
दृ्ठ निश्चय पर पहुंचा कि यदि मुझे अन लोगोंकी सेवा करता है, जितके 
बीच मेरा जीवन आ पड़ा है और जिनकी कठिनाजियोंको में दिन-अ्रतिदिन 
देखता हूं, तो मुझे समूची संपत्ति तथा सारे परिग्रहका त्याग कर देना 
चाहिये । 
'मैं आपसे यह नहीं कह सकता कि ज्यों ही में जिस निरच्य पर पहुंचा, 
त्यों ही मैंने ओकदम प्रत्येक चीजका परित्याग कर दिया। मुझे आपके सामने 


अच्छिक गरीबी १७३ 


स्वीकार करना चाहिये कि पहले-पहल प्रगति वीमी रही। बौर अब जब 
मैं संघर्षके अुन दिनोंकों याद करता हूं, तो में देखता हूं कि आरम्ममें यह 
दुःखद भी था। लेकिन ज्यों ज्यों दिन वीतते गये, मैंने महसूस किया कि कओी 
अन्य च्रीजोंका भी, जिन्हें में तव तक अपनी मानता था, त्याग करना चाहिये 
कौर ओअेंक समय आया जब अुन वस्तुओंका त्याग मेरे छिओ निश्चित रूपसे 
हर्षका विषय हो गया। और, तव ओेकके वाद क्षेक ये सारी वस्तुओं बहुत 
तेजीसे मुझसे छूटती गओं। और आपको बपने ये अनुभव सुनाते हुओ, मैं 
कह सकता हूं कि मेरे कन्बोंसे अंक भारी बोझ आओतर गया। मुझे 
महसूस हुआ कि अब में राहतके साथ चल सकता हूं तथा अपने बन्धुओंकी 

सेवाके अपने कार्यको भी अधिक निश्चितता और अधिक प्रसन्नताके साथ 
कर सकता हूं। फिर तो किसी भी चीजका परियग्रह मेरे लिग्रे कप्टदायक 
और भाररूप वन गया। 

अुस हर्षके कारणकी खोज करते हुओ मैंने पाया कि यदि में किसी 
भी चीजको अपनी मानकर अपने पास रखता हूं, तो मुझे अुसकी सारी 
दुनियासे रक्षा भी करना पड़ती है। मैंने यह भी देखा कि कओ छोग हैं 
जिनके पास यह चीज नहीं है, य्ञपि वे अुसे चाहते तो हैं, और यदि वे 
भूखे, अकाल-पीड़ित छोग मुझे ओकान्त स्थानमें पायें, तो वे केवछ मेरे पासकी 
आुस चीजका बंटवारा करके ही सन्तुष्ट नहीं होंगे, वल्कि अुसे मुझसे छीन भी 
लेंगे और जैसी हालतमें मुझे पुलिसकी सहायता भी प्राप्त करनी होगी। मैंने 
अपने-आपसे कहा: यदि वे किसे चाहते हैं और लेते हैं तो असा वे किसी 
आर्षापूर्ण हेतुसे नहीं करते हैं, लेकिन वे जैसा जिसलिओे करते हैँ कि अुनकी 
आवश्यकता मेरी आवश्यकतासे कहीं अधिक है। 

और तब मैंने अपने-आपसे कहा: परिग्रह अपराध है। मैं तब ही 
अमुक चीजोंका संग्रह कर सकता हूं, जब मुझे ज्ञात हो कि दूसरे भी जो 
अुन चीजोंका संग्रह करना चाहते हैं अंसा कर सकते हैं। लेकिन हम जानते 
हैं --- हममें से हरेक यह अनुभवसे कह सकता है कि जैसा होना असंभव 
है। अतरअंव अंक ही चीज जैसी है जो सबके द्वारा संग्रह की जा सकती 
है, और वह है अ-परिग्रह। दूसरे शब्दोंमें स्वेच्छापूर्ण त्याग । 

तब आप मुझे कह सकते हैं: लेकिन जब आप स्वेच्छा-स्वीकृत 
गरीबी तथा अपरिग्रहके बारेमें बोल रहे हैं जुसी समय हम देखते 
हैं कि आप अपने शरीर पर बहुतसी चीजें धारण किये हुओ हैँ! और, यदि 
आप जिस चीजके वारेमें में अभी कह रहा हूं, अुसके अर्थकों भूपरी तौर 
पर ही समझे हैं तो आपका यह कटाक्ष ठीक भी होगा। किन्तु आप आुसके 
आपरी अरथेको नहीं आन्तरिक अर्थकों समझिये। जब तक आपके पास झारीर है 


श्छ्ड ह आथिक और ओद्योगिक जीवन 


तब तक आपको द्ारीरको कुछ-न-कुछ पहनाना भी पड़ेगा लेकिन) तव आप 
अपने शरीरके लिओ वह सब नहीं छेंगे जो आपको मिल सकता है, लेकिन 
यथासंभव कम लेंगे; जितनेसे आपका काम चल जाय अतना ही छेंगे। 
आप अपने मकानकी आवश्यकताकी पूर्तिके लिझे अनेक हवेलियां नहीं चाहेंगे, 
वल्कि मामूली झोंपड़ीसे ही संतोष कर लेंगे। आपके भोजन आदिके सम्बन्धमें 
भी यही नियम लागू होगा। 


अब आप देख सकते हैं कि आप और हम जिस चीजको सभ्यता समझते 
हैं और जिस आननन्‍्दपूर्ण तथा अभीष्ट अवस्थाका मैं आपके सामने चित्रण 
कर रहा हूं, अुन दोनोंके बीच संघर्ष है---भैसा संघर्ष जो रोज-रोज चल 
रहा है। दूसरी ओर सम्यताका आवार आवश्यकताओंकी वृद्धि समझा 
जाता है। यदि आपके पास अंक कमरा है, तो आप दो तीन कमरोंकी जिच्छा 
करते हैं और जितने अधिक कमरे होते हैं अुतने ही खुश होते हैं और 
जिसी तरह आप आपके मकानमें जितना आ सकता हो अआतना ही 
ज्यादा साज-सामान रखनेकी जिच्छा रखते हैं। जिस तरह आप अपनी 
आवश्यकतायें वढ़ाते रहते हैं और आपकी जिस जिच्छाका कोओ अन्त नहीं 
होता। और जितना अधिक आप संग्रह करते हैं, माना जाता है कि आप 
अतनी ही अआत्तम संस्कृतिका प्रतिनिधित्व करते हैं) शायद में जिसे अतनी 
अच्छी तरहसे आपके सामने नहीं रख पा रहा हूं जितना कि असे किस 
सम्यताके हिमायती रखेंगे। परन्तु जैसा में जिसे समझता हूं, असी ढंगसे 
आपके सामने पेश कर रहा हूं। 


दूसरी तरफ आप पाते हैँ कि जितना कम आप रखते हैं, जितना कम 
चाहते हैं भुतने ही आप अधिक अच्छे बनते हैं। अच्छे किसके लिओ ? जिस 
जीवनके सुखभोगके लिओ नहीं, लेकिन अपने सहजीवियोंकी अस व्यक्तिगत 
सेवाके सुखका स्वाद लेनेके लिझओे, जिसके लिओ कि आप अपनी देह, बुद्धि और 
आत्माका अर्पण करते हैं। . . . यह शरीर भी आपका नहीं है। वह आपको 
अस्थायी परियग्रहके तौर पर दिया गया है। और जिसने दिया है वह असे 
आपसे ले भी सकता है। 


जिसलिओ अपनेमें वह अडिग विश्वास रखकर मुझे हमेशा जैसी जिच्छा 
करना चाहिये कि औद्वरकी जिच्छाके अनुसार अस शरीरका भी समपंण 
हो और जब तक वह मेरे प्रास है, अिसका अपयोग विलासमें न हो, न 
जैश-आराममें हो, लेकिन सेवाके लिओ ही हो और हमेशा --- अपनी जागृतिके 
हर क्षणमें -- सेवाके लिझ्रे ही हो। और यदि यह नियम देहके लिओ सही है, 
तो फिर वस्त्रादि वस्तुओंके सम्बन्धमें तो कितना ज्यादा सही है? . - 


<८ 
 आज्ञीर्वादरूप गरीबी 

मेरे अक मित्र अच्छे पढ़ें-लिखें हैं और पैसे-टकेसे भी काफी सुखी हैं। 
संसारी भोगोंका भी अन्होंने खासा अनुभव किया है। मिधर कुछ वर्षोसे 
थुन्होंने सभी प्रकारकी सवारियोंका त्याग कर दिया है। वर्पामें, जाड़ेमें, धूपमें, 
तन्दुरुस्तीमें, वीमारीमें आग्रहपुर्वक ओुन्होंने सवारीके त्यागका प्रण निवाहा है। 
मुझे आुनके जिस प्रण-पालनमें कभी जगह अति जान पड़ी है। पर अुनके 
आचरणका निर्णय करनेवाला मैं कौन होता हूं ? मुझे वे वरावर चिट्ठी-पन्नी 
लिखते रहते हैं। अुनका ओेक पत्र मुझे हरिजन-यात्रार्में मिला था। भुसे 
मैंने 'हरिजनवन्धु के पाठकोंके लिगे रख छोड़ा था। आस पत्रमें से आन 

सज्जनके कुछ अनुभव में नीचे देता हूं: 

“यों तो मैंने अनेक ब्रत ग्रहण किये, पर यह पैदक चलनेका 
व्रत तो मुझे वड़ा ही आनन्ददायक लगा। किसमें मुझे अनेक अनुभव 
प्राप्त हुओ और होते जा रहे हैं। भीश्वर पर मेरी श्रद्धा बहुत वढ़ 
गओ है। अहमदावादसे दो वरस पहले जब में भ्रमणके लिये निकला 
था, तवसे आज मेरी वह श्रद्धा शायद तिगूनी वढ़ गओऔ है। 

/ झिस पैदल यात्रामें मेने गरीवी भी देखी और अमीरी भी। 
अमीरीमें अधिकतर मैंने मगरूरी ही पायी और अनेक जगह घधन- 
बानोंका अमर्यादित या आच्छुंखल जीवन दिखाओी दिया। अधिकारियोंमें 
प्रायः हुकूमतका मद देखा। और गरीबीमें स्वभावत: ओऔीश्वर-परायणत्ता, 
सेवाभाव और संकट झेलनेकी शक्ति देखनेमें आओ_। “गरीबी प्रभुको 
प्यारी है, अमीरी क्‍या विचारी है?” मिसका मुझे डग डग पर 
अनुभव मिला। ओऔद्वर मुझे हमेशा गरीबी या फकीरीकी ही हालतमें 
रखे, गरीवीमें ही में सदा गुजरान करता रहूं। किसी भी चीजको 
जेबमें रखनेका मुझे मोह न हो। कलके लिमगे रोटीका ओेक टुकड़ा 
रख छोड़ूं असी परिग्रह-वृत्तिसे भी ओदवर मुझे दूर रखे। में तो अपने 
रामकी दी हुओ फकीरीमें ही हरदम मगन रहूं। 

“ और क्या देखा, संसारी छोगोंमें पापी मनुष्योंके प्रति तिरस्कार | 
अरे, हममें से कौन जिस दोपसे मुक्त हो सकता है? पापके प्रति 


धृणाभाव रखो, पापीके प्रति नहीं, यह महायूत्र भी मेरी समझमें 
आ गया।” 


जिन सज्जनने गुजरातसे लेकर ठेठ अत्तर तक -- देहरादटूनसे भी आगे --- 
पैदल यात्रा की है। सैकड़ों गांवोंसे ये गुजरे और गांववालोंके संपर्क्में आये 
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और जिन्होंने जिस स्वेच्छा-स्वीकृत गरीबीके ब्रतका सचमुच यथासंभव 
सम्पूर्णताकी सीमा तक पालन किया है (सम्पूर्णता तक पहुंचना असंभव है, 
लेकिन मनुष्य जिस सीमा तक जा सकता है अुस सीसा तक), जो जिस 
आदर्श दशा तक पहुंचे हैं, वे गवाही देते हैं कि जब आप- अपने संग्रहकी 
हरअेक चीजका त्याग कर देते हैं, तब दुनियाकी सारी धन-सम्पत्ति आपकी 
हो जाती है। दूसरे शब्दोंमें, आपको वे सब वस्तुओं अनायास मिल जाती 
हैं जो आपके लिओे सचमुच जरूरी हैं। यदि आपको भोजनकी आवश्यकता है, 
तो आपको भोजन मिल जाता है। 

आपमें से कओ स्त्री-पुरुष प्रार्थना करनेवाले हैं और मैंने बहुतसे औसा- 
जियोंसे सुना है कि अनकी अजन्न-वस्त्रकी आवश्यकताओंकी पूर्ति प्रार्थनाके 
फलस्वरूप होती है। मेरा अुनकी जिस वातमें विश्वास है। लेकिन मैं 
चाहता हूं कि आप मेरे साथ अंक कदम और आगे आयें और मेरे साथ 
विश्वास करें कि जो पृथ्वीकी हरअेक चीजको स्वेच्छापूर्वक त्याग देते हैं-- 
यहां तक कि अपने शरीरको भी अर्थात्‌ जो हरअेक चीजको छोड़नेके लिओे 
तैयार हैं (और अन्हें अपनी जिस तैयारीकी जांच वारीकीसे और सख्तीसे 
करनी चाहिये व अपने विरुद्ध हमेशा प्रतिकूल निर्णय देना चाहिये) --जो 
जिस ब्रतका पूरा-पूरा पालन करेंगे, वे सचमुच कभी भी किसी अभावका 
अनुभव नहीं करेंगे। , . - 

अभावका श्ञाब्दिक अर्थ नहीं लिया जाना चाहिये। पृथ्वीतल पर मैंने 
ओद्वर जैसा कठोर मालिक नहीं देखा । वह आपकी पूरी पूरी परीक्षा लेता है। 
और जब आपको जैसा रूगता है कि आपकी श्रद्धा या आपका शरीर आपका 
साथ नहीं दे रहा है और आपकी नैया डूब रही है, तब वह आपकी 
मददकों किसी न किसी तरह पहुंच जाता है और आपको विश्वास करा 
देता है कि आपको श्रद्धा नहीं छोड़नी चाहिये; और यह कि वह आपका 
संकेत पाते ही आनेको तैयार है, परन्तु आपकी शर्तें पर नहीं, अपनी ही 
शर्तें पर। मैंने यही पाया है। मुझे ओक भी मौका असा याद नहीं आता 
जब अन वक्‍त पर असने मेरा साथ छोड़ दिया हो। . . - 


स्पीचेज़ ओण्ड राभिटिग्ज ऑफ महात्मा गांधी, चतुर्थ संस्करण; पृ० १०६६ 


धनिकोंका प्रदन १७७ 


हैं। बिसलियओं आुनका यात्रानुनव आदरणीय है। सभी देशों और सभी युगोक्रे 
पुरुषोंको पग-पर्यटन तथा अपरिय्रहके चमत्कारका जैसा ही अनुभव हुआ है। 
थोरोंकी पदयात्राकी स्तुति-पुस्तक वाल्डेन ” को कौन नहीं जानता ? संसारके 
जिन महान सुधारकोंने समय समय पर धर्ममें संशोवन किये हैं, ओुन्होंने ध्ायद 
ही सवारीका अपयोग किया हो। अन्होंने तो हजारों कोस पैदल चलकर 
ही अपने धर्मचक्रका प्रवर्तन किया था। आज हवाभी जहाजमें वैठकर बेक 
जगहसे दूसरी जगह अड़नेवाले मनुप्योंस जो नहीं हो सकता, अुस कामको 
हमारे पूर्वजोंने निद्चय ही किया था। “आुतावला सो बावलछा, घीर सो 
गंभीर (--- ठीक असी ही ओेक कहावत* अंग्रेजीमें मी है। ये छोकोक्तियां 
जिस तरह पूर्वकालमें सच्ची थीं भुसी तरह आज भी हूँ । 
हरिजनसेवक, ५-१०- ३४; पृ० ३२४-२५ 
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[श्री महांदेव देसाभीके “साप्ताहिक पत्र ” से।] 

पीवर सेरेसोल" और जो विल्किन्सन को २३ जूनकों यूरोप 
जाना था, जिसलिओे व्धासे वम्वओ तक वे हमारे साथ ही आये। वर्धामें 
सेरेसोलने ओेक असी पुस्तक पढ़ी श्री, जिसमें कम्युनिस्ट छेखकने अहिसा- 
सिद्धान्तकी आलोचना की थीं। सेरेसोलने कहा, “ मुझे जिस आलोचनाकी 
परवाह नहीं। लेखककी कुछ दलीलोंके साथ तो में भी सहमत हूं। पर यह 
वात किसी तरह मेरी समझमें नहीं आ रही है कि ये साम्यवादी लोग 
बिलकुल ही असत्य और सत्यके विकृत रूपको पेश करके अपनी स्थितिके 
समर्थनका प्रयत्न आख़िर किसलिये कर रहे हैं। मुझे यह कहते हुओ दुःख 
होता है कि जिस पुस्तकें निरा असत्य ही असत्य भरा हुआ है। गांवीके 
सिद्धान्तके फलस्वरूप पूंजीवादके साथ लेक बुरी तरहका समझौता करना 
पड़ता है--यह कहकर संतोप माननेके वजाय यह आदमी कहता क्या है 
कि गांधी गरीब लोगोंके साथ प्रेममाव दिखानेका ढोंग रचता है और 

न ०६ गाबते गण, पा प्राफशाप्राएिटते टबेग्रागट58- शातवहुड 
१४50077. 

१. आन्तर-राप्ट्रीय सेवासेनाके संस्थापक अध्यक्ष 

२. दीनवन्धु ओण्ड्रज़्के कहनेसे ये भाजी विहार भूकंप-पीड़ित छोगोंकी 
सहायताके लिओ सेरेसोलके साथ आये थे। 


आ-१२ 


१७८ आंथिक और औद्योगिक जीवन 


धनिकोंके प्रति अुसकां जो सच्चा प्रेम है असे वह जिस ढोंगके ढकक्‍्कनसे ढांके 
रहता है और जिस तरह पूंजीवादकों टिकाये हुओ है। पूंजीवाद और पंजी- 
पतियोंके. साथ हमारा क्‍या सम्बन्ध है, अिस विषयकी शंकायें तो मेरे मनमें 
भी भरी हुओ हूँ । मगर यह असत्य तो मेरी समझमें आ ही नहीं सकता। ” 
रेलमें सेरेंसोलने अपनी जिस विपयकी कुछ शंकंओंको गांधीजीके आगे खूब 
सोच-विचार कर रखा। | 

. “ धनिकोंके लिओ अनके रहन-सहनका कोओ नियम क्या हम निश्चित 
कर सकंते. हैं ? अर्थात्‌ क्या यह निश्चित किया जा सकता'है कि धनिकोंका 
अधिकार कितने धन पर हो और कितने पर नहीं? ” 

गांधीजीने मुस्कराते हुओ कहा, “ हां, यह निश्चित किया जा सकता 
है। धनी मनुष्य अपने खर्चके लिओ अपनी सम्पत्तिका पांच प्रतिशत या दस 
प्रतिशत अथवा पन्द्रह प्रतिशत भाग ले सकता है।” 

“पर ८५ प्रतिशत तो नहीं? ” 

“में तो २५ प्रतिशत तक जानेका विचार कर रहा था। पर ८५ 
प्रतिशत लेनेका विचार तो ओक लुटेरेको भी नहीं करना चाहिये ! ” 

पीअर सेरेसोलकी असल कठिनाओ यह थी कि धनिकके गले यह 
बात आतारनेके लिओ हमें कव तक राह देखनी चाहिये। 

गांधीजीने कहा, “ यहीं साम्यवादियोंके साथ मेरा मतभेद है। मेरी 
अंतिम कसौटी अहिंसा है। हमें यह हमेशा याद रखना चाहिये कि ओेक 
दिन हम लोग भी धनिकों जैसी ही स्थितिमें थे। हमें अपनी संपत्तिका त्याग 
करना आसान नहीं मालूम हुआ था। हमने जिस तरह स्वयं अपने प्रति 
धीरज रखा, अुसी तरह हमें दूसरोंके प्रति भी रखना चाहिये। जिसंके अति- 
रिक्त, मुझे यह मान लेनेका कोओ हक नहीं कि मैं सच्चा हूं और वह धनी 
झूठा है। जब तक में असके गले अपनी बात नहीं आअुतार सकता, तब 
तक मुझे राह देखनी ही चाहिये। जिस वीचमें अगर वह कहे कि में 
२५ प्रतिशत अपने लिझे रखकर वाकीका ७५ प्रतिशत परोपकारके कामोंमें 
लगानेको तैयार हूं ', तो मैं अुसकी वात मान हूंगा। क्‍योंकि मैं जानता हूं 
कि संगीनके भयसे दिये हुओ १०० प्रतिशत धनसे स्वेच्छापूर्वक दिया हुआ 
७५ प्रतिशतका यह दान कहीं अच्छा है। अहिसाका अंचल तो हम दोनोंको 
ही पकड़े रखना चाहिये। । 

“जिस पर ज्ञायद आप यह कहें कि जो मनुष्य आज वलात्कारसे 
अपना धन सुपुद्दे कर देता है, वह करू अपनी जिच्छासे जिस स्थितिको 
कबूल कर लेगा। यह संभावना मुझे बहुत दूरकी मालूम होती है और 
जिस पर में अधिक निर्भर नहीं करता। जितनी वात पक्की है कि यदि 


 घनिकोंका प्रश्न १७९ 


मैं आज हिंसाका आुपयोग करता हूं, तो कल निश्चय ही मुझे अधिक भारी 
हिसाका सामना करना पड़ेगा। अहिंलाकों अगर हम जीवनका नियम बना 
लेते हैं, तो जिसमें संदेह नहीं कि जीवनमें हमें अनेक समझौते करने पड़ेंगे । 
किन्तु अनन्त अखण्ड कछहकी अपेक्षा यह स्थिति अधिक अच्छी है।” 

/ धनी मनुष्यकी न्यांव्य स्थितिका वर्णन ओक शब्दमें आप किस प्रकार 
करेंगे ? ” ' के 

“वह ट्रस्टी है। में जैसे कितने ही मित्रोंकोी जानता हूं जो गरीबोंके 
लिये पैसा कमाते, हैं और खर्च करते हैं गौर खुदकों अपनी संपत्तिका 
स्वामी नहीं किन्तु ट्रस्टी मानते हैं।” 

“मेरे भी कुछं अमीर और गरीब मित्र हैं। में खुद अपने पास 
कोमी संपत्ति नहीं रखंता, पर मेरे घनी मित्र जो धन मुझे देते हैं भुसे 
मैं स्वीकार कर लेता हुं। जिस बातकों में किस तरह आुचित मान सकता 
“आप खुद अपने लिगरे कुछ भी स्वीकार न करें। सैर-सपाटेकी 
गरजसे स्विटजरलेंड जानेके लिझे आप कोओ चेक स्वीकार न करें, पर 
हरिजनोंके लिग्रे कुरओ9ं, स्कूल अथवा ओऔपघालय वनवानेके लिगे आप लाख 
रुपये भी स्व्रीकार कर लें। स्वार्थकी भावना अुड़ा देनेसे यह प्रश्न सहज 
ही हल हो जाता है।”“ | 

“पर मेरा निजी खर्चे कैसे चलेगा? ” 

“/ आपको जिस सिद्धान्तके अनुसार चलना होगा कि हरेक मजदूरको 
अुसकी मजदूरी मिलनी चाहिये। आपको अपनी कमसे कम मजदूरी लेनेमें 
कोओ संकोच नहीं होना चाहिये। हम सव यही तो करते हैं। भणसालीकी 
मजदूरी केवल गेहूंका आटा और नीमकी पत्तियां हैं। हम सब भणसाली तो 
नहीं हो सकते। लेकिन वे जैसी जिन्दगी वसर कर रहे हैं अुसके नजदीक 
पहुंचनेका प्रयत्त तो हम कर ही सकते हैँ। मैं अपनी आजीविका प्राप्त 
करके संतोप मान छूंगा, पर मैं किसी धनी आदमीसे यह सिफारिश नहीं 
कर सकता कि वह मेरे लड़केको अपने यहां किसी अच्छी जगह पर रख 
ले। मुझे तो जितनी ही चिन्ता रखनेकी जरूरत है कि जब तक मैं समाज- 
सेवा करता रहूं, तव तक मेरा यह झरीर टिका रहे।” 

“ किन्तु जब तक मैं किसी घनवानसे अपने निर्वाहका खर्च छेता हूं, : 
तव तक निरंतर अुससे यह कहते रहना क्या मेरा कतंव्य नहीं है कि 
तुम्हारी स्थिति किसीके लिओ ओर्पाकी चीज नहीं है; और तुम्हारी आजीविका 
पर जितना खर्च होता है अुसके सिवा बाकोकी सम्पत्ति परसे तुम्हें अपना 
स्वामित्व हटा लेना चाहिये? ” 


2१८० आथिक और औद्योगिक जीवन 


/ हां अवश्य जैसा कहना आपका कतंव्य है।” 
पर ये धनी मनुष्य भी सब अंक समान थोड़े ही होते हैं? अनमें 
से: कुछ तो शंरावके व्यापारसे मालामाल बन जाते हैं। 
हां, भेद आप: अवश्य करें। आप खुद कलवारका पैसा न लें, पर 

आपने अगर किसी सेवाकार्यके लिओ धनकी. अपील निकाली हो तो आप 
क्या करेंगे ? क्या आप लोगोंसे यह कहते फिरेंगे कि जिन्होंने न्‍्यायके पथ पर 
चलर्कर पैसा कमाया. हो -वे;ही जिस फण्डमें पैसा दें? जिस शर्तें पर ओक 
याओजीकी भी आशा रखनेके बजाय में अंपीलको ही वापस ले लेना पसनदे 
करूंगा। यह तिणंय करनेवाला कौन है कि अमुक मनृष्य धर्मवान है और 
अमुक अधर्मी । और धर्म भी तो ओक सापेक्ष वस्तु है। हम अपने ही दिलसे 
पूछें तो पता चलेगा कि हम आजीवन धर्म या न्‍्यायका अनुसरण करके नहीं 
चले । गीतामें कहा है.कि सबका ओअेक ही लेखा है; जिसलिओे दूसरोंके गुण- 
दोष देखते फिरनेके वजाय दुनियामें अलिप्त वनकर रहो। अहंभावका ताश 
ही सच्चा जीवन-रहस्य है। | 

: सेरेसोलने कहा, _ ठीक, जिसे में समझता हुं।” और थोड़ी देर वे शांत 
रहे | फिर आह भरकर अन्होंने कहा, “ पर कभी कभी स्थिति अत्यन्त क्लेश- 
कर मालूम होती है। विहारमें में कुछ बैसे -आदमियोंसे मिला हूं, जो दो आनेसे 
भी कम और कभी कभी तो ओक आनेसे भी कमकी मजदूरीके लि सवेरेसे 
शाम तक जी-तोड़ परिश्रम करते हैं । अुन छोगोंने मुझे अकसर यह कहा है कि 
अमीर आदमी आज अन्यायका पैसा जोड़ जोड़कर खूब मौज अड़ा रहे हैं; 
क्‍या ही अच्छा हो कि अनसे यह पैसा छीन लिया जाय। मैं यह सुनकर 
अवाक हो जाता था और आपकी याद दिलाकर अनका मुंह बन्द कर दिया 
करता था। 

सेरेसोलकी सभी शंकाओंका समाधान तो नहीं हुआ। तमाम दिन काम 
करनेके वाद गांधीजीको मारे थकानके नींद आ रही थी, नहीं तो सेरेसोलकी 
बातोंका सिलसिला जारी ही रहता। पर अन्होंने अपनी मनोदशाकों जिस 
वेदनाके साथ आगे रखा और अिस प्रइनकी चर्चा करते हुओ अनके चेहरे पर 
जो विषादकी रेखा दिखाओ देती थी, अुसे देखकर असा रूगता था कि यह 
हो नहीं सकता कि अन्यायकी जैसी असी बातें सुनकर किसीके अंतरको 
. चोट न पहुंचे | ऑन्हें जितना तो प्रकट ही हो गया कि यह प्रश्न अंतर्मे 
अहिंसाका बन जाता है और तब यह सवाल हमारे सामने. आ जाता है कि 
अहिसाके पालनमें हम कहां तक आगे बढ़नेको -तैयार हैं। 


हरिजनसेवक, ७-६-२३५; पृ० १२३६-२७ 


६ 
धनी संरक्षक हें 


ओेक मित्र लिखते हैं 
“ आपको यह जानकर खणी होगी कि धनियोंकी संरक्षकता 
(ट्रस्टीशिप) के वारेमें आपके जो विचार हैं, अुनकी कल्पना १,३०० 
वर्ष पूर्व. भी की गओणी थी। पवित्र ग्रंथ हृदीसमें जिस आशयका पद्म 
-- छोगोंके पास जो कुछ धन-दौलत है वह मेरी सम्पत्ति है, क्योंकि 
गरीब मेरे वच्चे- हैं और धनी अनके पास जो धन-दौलत है अुसके 
संरक्षक । अिसलिओ जो घनी मेरे गरीव वच्चोंकी ओरसे खर्च नहीं करेंगे 
अन्हें में दोजख (नरक) में भेज दूंगा, जहां जुनकी कोमी सार-सम्हाल 
नहीं होगी।  ” 
यह पत्र गुर्जरातीमें है, और अुसमें किसी अखवारसे लिया हुआ, 
जिसका नाम नहीं दिया गया है, वह सारा पद्च गुजराती लिपिमें अुसके 
गुजराती अनुवादके साथ दिया हुआ है। देंवनागरी लिपिमें अुसका अविकल 
रूप भिस प्रकार है 
मल माल माली वल फक़राओ अयाली वलरू अग्नियाओ वक्‍लाओ फमन 
बखलाब माली अछा अयाली अुदखलुहुन्नार वछा अुवाली। ” 
पाठकोंको यह जानकर आइचर्य होगा कि गुजराती पाठक पच्चीस 
प्रतिशत शब्दोंको आसानीसे समझ लेते हैं यानी अुनकी भाषामें ये प्रचलित हैं। 


हरिजनसेवक, ३०-९-३९; पृ० २६३: 


९१ 
अच्छिक गरीबी बनाम धनवानोंकी संरक्षकता 


प्र०-- धर्ममय आपायोंसे छाखों रुपये कैसे कमाये जा सकते हैं ? स्व० 
श्री जमनालालजी, जो अुत्तम व्यवसायी थे, कहा करते थे कि धन कमानेमें 
पाप तो होता ही है। घनिक कितना ही सज्जन क्यों न हो, वह अपने कमाये 
हुओ धनमें से अपनी सच्ची जरूरतसे कुछ अधिक तो खर्च कर ही डालता है। 
यह भी पाप है। जिसलिओे ट्ृस्टी वननेकी वात छोड़कर धनवान न बनने 
पर ही जोर क्‍यों न दिया जाय? 

अु० -- प्रइन अच्छा है। जिससे पहले भी यह मुझसे पूछा जा चुका है। 
जमनालालजीने जो यह कहा कि घन कमानेमें पाप तो है ही, वह ठीक वैसा 
ही है जैसा गीतामें कहा गया है कि आरम्भमात्र दोपपूर्ण है। मेरा यह विश्वास 


१८१ 
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है कि जान-बूझकर पाप न करते हुओ भी धन कमाया जा सकता है। 
अदाहरणके लिओ, अगर मुझे अपनी ओक ओकड़ जमीनमें सोनेकी कोओ खान 
मिल जाय, तो मैं धनवान वन जाअंगा। पर धनवान न बनने पर तो मेरा 
जोर है ही। मैंने जो धन कमाना छोड़ दिया, अुसका मतलव ही यह है कि 
धनी लोग अपने घनका अपयोग सेवाके लिओ करें। यह भी 'ठीक है कि धन- 
वान सरसक कोशिश करने पर भी अकसर अपने गरीब साथियोंके सुकावले 
कुछ ज्यादा ही खर्च कर डालेगा। लेकिन यह कोओ नियम ' नहीं हैं। आम 
तौर पर स्व० जमनालालजी मध्यम श्रेणीके' अनेक लोगोंकी और अपने साथि- 
योंकी तुलनामें कम ही खर्च करते थे। मैंने जैसे सैकड़ों धनवानोंको, देखा है, 
जो अपने लि बड़े कंजस होते हैँ। वे जैसे तैसे अपना गृजारा करते हैं। यह भी 
नहीं कि जिसमें वे किसी तरहका गौरव अनुभव करते हैं; अपने अपर कम 
खर्च करतेका अनका ओअेक स्वभाव ही वन जाता है। . 

धनवानोंके लड़कोंके बारेमें भी मुझे यही कहना है। मेरा आदर्श 
तो यह है कि धनवान लोग अपनी सन्तानके लिओ धनके रूपमें कुछ न छोड़ें। 
हां, अुनको अच्छी शिक्षा दें, रोजगार-धन्धेके लि तैयार करें और स्वावरूस्बी 
बना दें। परन्तु दुःख तो यह है कि वे अँसा नहीं करते। अुनके बालक 
पढ़ते हैं, गरीवीकी महिमा भी गाते हैं, लेकिव अपने लिम्रे वे अधिकसे अधिक 
धन चाहते हैं। जैसी हालतमें में अपनी व्यावहारिक वुद्धिका भुपयोग करके 
अन्‍्हें वही सलाह देता हूं जो अुनके वसकी होती है। हम लोगोंको, जो 
गरीवीको पसन्द करते हैं, असे अपना धर्म मानते हैं और अधिक समानताके 
हामी हैं, धनवानोंसे हेष न करना चाहिये। यदि वे अपने घनका सदुपयोग 
करते हैं, तो अुससे हमें संतोष होना चाहिये। साथ ही हमें यह श्रद्धा 
रखनी चाहिये कि अगर हम अपनी गरीबीमें सुखी और आनन्दित रहेंगे, 
तो धनवान लोग भी हमारी नकल करेंगे। सच तो यह है कि गरीवीमें 
धर्मका दर्शन करनेवाले और मिलने पर भी धनका त्याग करनेवाले लोग 
दुनियामें जिनेगरिनें ही पाये जाते हैं। भिसलिओे हमें अपने जीवनके द्वारा 
यह सिद्ध कर दिखाना होगा कि असलमें धर्मके रूपमें स्वीकार की गओञी 
गरीबी ही सच्ची सम्पत्ति है। 


हरिजनसेवक, १-३-४४२; पृ० ६२ 


९२ 
गरीबोंके संरक्षक और सेवक बनें 


[७ मार्च, १९३१ को दिल्‍लीमें भारतीय व्यापारी-संघके समक्ष दिये 
गये गांधीजीके भापणसे ।] 


आपके अध्यक्ष महोंदयने कांग्रेसकी बहुत तारीफ की है और साथ हे 
ओच्होंने यह भी सुझाया है कि आथिक मामझछोंमें कोओ भी निर्णय फरनेसे 
पहले कांग्रेसको व्यापार-विशेषज्ञोंका अभिप्राय ले लेना चाहिये। में भिस 
सुझावका स्वागत करता हूं। कांग्रेस हमेशा आपकी सलाह और सहायता 
पानेको अत्सुक रहेगी। लेकिन मुझे आपसे कहना चाहिये कि कांग्रेस किसी भेक 
खास वर्गकी संस्था नहीं है। वह तो सभी वर्गोकी है। मगर चूंकि हिन्दुस्तानकी 
आवादी ज्यादासे ज्यादा किसानोंकी हैं जिसलिओे वह क्िसानोंकी प्रतिनिधि 
बनना चाहती है। कांग्रेसको दरअसल हिन्दुस्तानके गरीबोंका ही प्रतिनिधित्व 
करना चाहिये। लेकिन जिसका यह अर्य नहीं कि और सब वर्गों -- मध्यम- 
वर्ग, व्यापारी वर्ग या जमींदारों-- का नाथ करके गरीबोंका हित साथना 
है। जिसका अर्थ मात्र अितना ही है कि दूसरे सब वर्गोकों गरीबोंके हिलके 
अनुकूल होकर रहना है। कांग्रेस हिन्दुस्तानमें व्यापार-अद्योगकी शुन्नति चाहती 
है । अिसके लिओ वह सतत प्रयत्नशील है। धीरे धीरे व्यापारी वर्ग कांग्रेमकी 
ओर आक्ृष्ट होता चका आ रहा है। पिछले वर्ष व्यापारियोंने आन्दोलनमें 
जो मदद दी है वह स्तुत्य है। मुझे भी आपने निमंत्रण देकर जो आज यहां 
बुलाया है वह मेरे नामके कारण नहीं वल्कि अबसलिश कि में कांग्रेसका 
नम्न सेवक हूं और दरिद्र-नारायणका प्रतिनिधि हूं। व्यापारी वर्गकी ओर 
की गओ सेवाओंको में भूल नहीं सकता। लेकिन में चाहता हूं कि आप भेक 
कंदम और आगे बढ़ें। आप कांग्रेसको अपनाभिये, अुस अपनी बना सीजिये, 
तो हम खुशी खुशी आपके हाथोंमें अुसकी लगाम सौंप देंगे। बह काम आपके 
हाथों ज्यादा अच्छी तरह होगा। लेकिन कांग्रेसकी छगाम आप अपने हायमें 
जिसी छर्ते पर ले सकेंगे कि आप अपनेको गरीबोंके संरक्षय और सेबक 
समझें या पंडित मालवीयजीके दब्दोंमें कहूं तो आपको शुद्ध कीड़ी पाकर 
संतोप मानना चाहिये। आप कहेंगे कि यह असम्भव है। लेकिन संसी द्वार 
नहीं । शुद्ध नीतिसे व्यापार करनेवाले अनेक मित्रोंकों में जानता हूं। कवर मद 
खुली वात है कि आप चाहें तो आसानीसे कांग्रेसकी वागहोर अपने हा 
ले सकते हैं। आप जानते हैं कि कांग्रेसके विधानके जैसा कोओ लोकगशाही 
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नहीं है। वह्‌ पिछले दस वर्षसे विना किसी रुकावटके काम करता रहा है। 
वह वस्तुत: बालिय मताधिकारके आधार पर ही रचा गया है। 


यंग जिडिया, १६-४- ३१; पृ० छट॑, ७९ 


९३ 
अपनी दोलतका त्याग करके तृ असे भोग 


[खेंडा जिलेके ओक गांवमें हुओी ओक सशस्त्र डकेतीके सिलसिलेसें गांधीजी 
हारा लिखित 'ओक दुःखद घटना ' शीर्षक लेखसे। | 


/ ध्नवानोंको अपना धर्म सोच लेना है। अगर अपनी जायदादकी रक्षाके 
लिओ अन्होंने सिपाही वगेरा रखे, तो मुमकिन है कि लूट-मारके हंगाममें 
ये रक्षक ही अुनके भक्षक वन जावेंगे। अिसलिओे घनवानोंकों या तो हथि- 
यार चलाता सीख लेना चाहिये या अधहिसाकी दीक्षा छे लेनी चाहिये। जिस 
दीक्षाकों लेने और देनेका सबसे आत्तम मंत्र है: तेन त्यक्तेन भुंजीथा:  --- 
अपनी संपत्तिका त्याय करके तू अुसे भोग। जिसको जरा विस्तारसे समझाकर 
कहूँ तो यह कहूँगा : “तू करोड़ों खुशीसे कमा। लेकिन समझ छे कि तेरा 
धन सिर्फ तेरा नहीं, सारी दुनियाका है; जिसलिओं जितनी तेरी सच्ची 
जरूरतें हों भुतनी पूरी करनेके बाद जो वचे आअुसका अुपयोग तू समाजके 
लिओ कर। ” शान्तिकी साधारण अवस्थामें तो जिस नसीहत पर. अमल नहीं 
हुआ। लेकिन संकटके जिस समयमें भी अगर धनिकोंने अिसे नहीं अपनाया, 
तो दुनियामें वे अपने धन और भोगके ग्रुलाम बनकर ही रह सकेंगे और 
अन्तमें शरीर-बलवालोंकी ग्ुुलामीमें बंध जायेंगे। 

“ मैं अुस दिनको आता देख रहा हूं जब घनकी सत्ताका अन्त होवेवाला 
है और गरीबोंका सिक्का चलनेवाला है, फिर चाहे वह शरीर-वलसे - चले 
या आत्मवलूसे। शरीर-बलसे प्राप्त की हुओ सत्ता मानव-देहकी तरह 
क्षणभंगुर होगी, जब कि आत्मवलसे प्राप्त की हुओ सत्ता आत्माकी तरह 
अजर-अमर रहेगी। 


हरिजनसेवक, १-२-४२; पृ० २० 
[ गांधीजीके अपरोक्‍त नोटके सिलसिलेमें श्री शंकरराव देवने जो प्रइंत 


पूछा था अुसका जवाब देते हुओ गांधीजी हारा 'हरिजनसेवक” के १ मारे, 
१९४२ के अंकरमें पु० ६३ पर लिखित “अशुद्ध ही नहीं शीर्षक लेख । | 


अपनी दीछतका त्याग करके तू ये श्८५्‌ 


श्री शंकरराव देव लिखते हैं: 

“ पिछले 'हरिजनसेवक ” के 'भेक दुःखद घटना! धीर्पक अपने 
लेखमें आप बनवानोंसे कहते हैँ कि वे करोड़ों खुमीसे कमायें, लेकिन 
यह समझ लें कि अनका वह धन सिर्फ अन्हींका नहीं सारी दुनियाका 
है; भिसलिओे अपनी सच्ची जरूरतोंकों पूरा करनेके बाद जितना 
धन बचे अुसका ओपयोग अन्हें समाजके लिओे करना चाहिये। जब 
मैंने अिसे पढ़ा तो पहछा सवाल मनमें यह भुठा कि आसा क्‍यों होना 
चाहिये ? पहले करोड़ों कमाना और फिर समाजके हितके ठिश्े थुन्हें सर्च 
करना ? आजकी जिस समाज-रचनामें करोड़ों कमानेके साधन अगुद्ध 
ही हो सकते हैं; और जो आदमी अशुद्ध साधनोंसे करोड़ों कमाता है 
अुससे 'तेव त्यक्तेन भुंजीया:' मंत्रके अनुसार चलनेकी आशा नहीं 
रखी जा सकती; क्योंकि अशुद्ध साथनों द्वारा करोड़ों कमानेकी 
क्रियामें कमानेवालेका चरित्र दूपित या श्रप्ट हुओ बिना रह ही नहीं 
सकता | जिसके सिवा, आप तो हमेथ्ासे शुद्ध भावना पर जोर देते 
रहे हैं। मुझे डर है कि जिस मामलेमें कहीं लोग गलतीसे यह न 
समझ लें कि आप साधनोंकी अपेक्षा साथ्य पर ज्यादा जोर दे 
रहे हैं। 

“ अत्ंव मेरा निवेदन है कि आप कमाओके साधनोंकी शुद्धता 
पर भी अधिक नहीं तो अुतना जोर अवश्य दीजिये, जितना कमाये 
हुओ धनको लोकहितके कामोंमें खर्च करने पर देते हैं। मेरे विचारमें 
यदि साधनोंकी शथुद्धिका दृढ़तासे पालन किया जाय, तो कोओ 
आदमी करोड़ों कभी कमा ही नहीं सकेगा और आस दशामें समाजके 
हितके लिओ अुसे खर्च करनेकी कठिनाओ बहुत गौण रुप छे लेगी। ” 
में अससे सहमत नहीं हूं। में निश्चित रूपसे यह मानता हूं कि 

आदमी विलकुल शुद्ध साधनोंसे करोड़ों रुपये कमा सकता है। जिसमें यह 
मान लिया गया है कि से कानूनन सम्पत्ति रखनेका अधिकार है। द्ीलके 
तौर पर मैंने यह माना है कि निजी संपत्ति अपने आपकें अथुद्ध नहीं समली 
गओ है। अगर मेरे पास किसी ओेक खानका पट्टा है और मुझे कुसमें से 
अचानक कोओ अनमोल हीरा मिल जाता है, तो में अेकाओेक करोड़पति 
नहीं छगा सकता। ठीक यही वात अुस समय हुओ थी, जब कोहिनूरस यहाँ 
अधिक मल्यवान क्यूलीनन नामक हीरा मिला था। जेसे और की शुदाहरण 
आसानीसे गिनाये जा सकते हैं। निःसंदेह करोड़ों कमानेकी वात मेने मंसे ही 
लोगोंके लि कही थी। 


१८६ आधथिक और ओद्योगिक जीवन 


में जिस रायके साथ नि:संकोच अपनी सम्मति जाहिर करता हूं कि 
आम तौर पर धनवान --कैवल घनवान ही क्‍यों, वल्कि ज्यादातर लोग 
-+ जिस बातका विज्येष विचार नहीं करते कि वे पैसा किस तरहसे कमाते 
हैं। अहिसक आअपायका प्रयोग करते हुओ हमें यह विश्वास तो होना ही 
चाहिये कि कोओ आदमी कितना ही पतित क्‍यों न हो, यदि असका भिलाज 
कुशलतासे और सहानुभूतिके साथ किया जाय तो अुसे सुधारा जा सकता 
है। हमें मनुष्योंमें रहनेवाले देवी अंशको जयगानेका प्रयत्त करना -चाहिये। 
और आशा रखनी चाहिये कि असका अनुकूछ परिणाम निकछेगा। यदि 
समाजका हरअक सदस्य अपनी शक्तियोंका अपयोग वैयक्तिक स्वार्थ-साधनके 
लिओ नहीं वल्कि सबके कल्याणके लिय्रें करे, तो क्या जिससे समाजकी 
सुख-समृद्धिमें वृद्धि नहीं होगी? हम जैसी जड़ समानताका निर्माण नहीं 
करना चाहते, जिसमें कोओ आदमी अपनी योग्यताओंका पूरा पूरा अपयोग 
कर ही ते सके। जैसा समाज अन्त नष्ट हुओ बिना नहीं रह सकता। 
अिसलिओं मेरी यह सलाह विलकुल ठीक है कि घनवान छोग चाहे करोड़ों 
रुपये कमायें (बेशक, केवल ओमानदारीसे), लेकिन अुनका अदहेश्य वह सारा 
पैसा सबके कल्याणमें समपित कर देनेका होना चाहिये। “तेन त्यक्तेन 
भुंजीथा: ” मंत्रमें असाधारण ज्ञान भरा पड़ा है। मौजूदा जीवन-पद्धतिकी 
जगह, जिसमें हरभेक आदमी पड़ोसीकी परवाह किये बिना केवल अपने ही 
लिओ जीता है, सवका कल्याण करनेवाली नयी जीवन-पद्धतिका विकास करना 
हो, तो अुसका सबसे निश्चित मार्ग यही है। 


९४ 
४ करे 
कलकी चिन्ता न करें 
[सार्वजनिक खर्च” शीर्षक लेखसे नीचेका भाग दिया गया है।] 

- जब हम अँसी निश्चिन्तता हासिल कर लेंगे कि 'खानेकों मिल जाये 
तो ठीक, न मिले तो हरि-जिच्छा ' तब हम अनेक झंझटोंसे मुक्ति पा जायेंगे 
ओऔर स्वतन्त्रता हमारे आंगनमें आकर नाचने लगेगी। कोण यह न माने कि 
निद्चिन्त छोगोंकों अन्तमें भूखका ही शिकार होना पड़ता है। कीड़ीको कन 
और हाथीको मन भर देनेवाला भगवान मनुष्यके लिये भी आअुसकी रोजकी 
खुराक जुटा ही देता है। सृष्टिके जीव कछकी चिता न करके दूसरे दिनकी 
प्रतीक्षा भर करते हैं। पर मनुष्यने घमंडमें आकर यह मान लिया कि मैं 
ही सुष्टिके निर्माण और नाशका स्वामी हूं। अुसका यह धमंड ओश्वर 
रोज आुतारता है, मगर मनुप्य अुसे छोड़ना नहीं चाहता। सत्याग्रह यह 
घमंड दूर करनेके लिझे ही आयोजित वस्तु है। 

यंग जिडिया, २१-५-/३१; पृ० ११८ 


नर 
अपरिग्रहकी ओर 


क्या जरूरत है कि हम सव लोग जायदाद रखें ? हम असे कुछ अर्से 
तक रखनेके वाद छोड़ क्‍यों न दें? धमावर्मका जिन्हें खयाल नहीं असे 
व्यापारी वेभीमानीसे भरे मतलवोंके लिये जैसा करते हैँ, तों.फिर हम ओेक 


पर 


बड़े और नीतियुक्त मतछूवको हासिल करनेके लिओ असा क्‍यों करें? हिन्दु- 
ओंके लिओ भेक खास॑ अुम्र हो जाने पर यह मामूली बात थी। प्रत्येक हिन्दूसे 
यह आशा रखी जाती थी कि अक अर्से तक गृहस्थाश्रमर्मे रहनेके बाद 
वह वैसा ही जीवन अख्तियार करे, जिसमें जायदाद पास नहीं रखी जाती। 
यह पुरानी अुम्दा रूढ़ि हम फिरसे ताजी क्‍यों न करें? आखिर जिसका 
अर्थ यही होता है कि हम अपने निर्वाहके लिओ अनकी दया पर 
निर्भर रहते हैं, जिन्हें हमने अपनी जायदाद सौंप दी है। यह विचार मेरे 
दिलको बड़ा आकर्षक मालूम होता है। जैसे विश्वासके लाखों अदाहरणोंमें 
ओेक भी दृष्टांत जैसा नहीं मिलेगा, जिसमें विश्वासका दुरुपयोग हुआ हो। 


१८७ 
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अवब्य जिसमें से कितने ही नैतिक सवाल पैदा होते हैँं। ओेक पिता-पुत्र॒का 
दृष्ठांत छलीजिये। यदि पुत्र पिताके जैसा ही असहयोगी है तो फिर पिता 
अपनी जायदादकी मालिकीके हकका वोझ अूस पर लादकर असे क्‍यों छूल- 
चाये ? जैसे सवाल तो हमेशा ही पैदा होंगे। मनुष्यकी नैतिक कीमत कितनी / 
है जिसकी जांच सदाचारके असे गूढ़ प्रश्न वारीकीसे तौलनेकी अुसकी शक्ति 
कितनी है जिस पर निर्भर है। वेजीमान शख्सोंको जिसका दुरुपयोग करनेका 
मौका न देकर यह रूढ़ि किस तरह व्यवहारमें छाओ जा सकती है, जिसका 
निर्णय तो ओेक बड़े अर्सेके अनुभवके वाद ही 'हो सकता है। फिर भी 
जिस खयालसे कि असका दुरुपयोग होगा, किसीको जिसका प्रयोग करनेके 
प्रयत्तसे रुकना न चाहिये। गीताके दिव्य रचयिता “दिव्य गीता” का संदेश 
देनेसे न रुके, यद्यपि वे शायद जानते थे कि सब प्रकारकी बुराजियां, यहां 
तक कि खूनकों भी न्यायंसंगत ठहरानेके लिझे अुसकों खूब तोड़ा-मरोड़ा 
जायगा। 


हिन्दी नवजीवन, ६-७-२४; पूृ० ३८२ 


९६ 
पूंजीपतियोंका कर्तव्य 
श्री घनश्यामदास विड़छाने अुस दिन महाराष्ट्र व्यापारी सम्मेलन 
(शोलापुर) की अध्यक्षता करते हुओ भेक भाषण दिया, जिसमें अओन्होंते अपने 
विचार श्रोताओंके सामने बहुत निःसंकोच भावसे प्रगट किये। 

. पूंजीपतियोंके कर्तव्य पर बोलते हुओ अन्होंने अेक असा आदर्श पेश 
किया, जिसमें कोओ सुधार या संशोधन करना ओेक श्रमिकके लिझे भी कठिन 
होगा। व्यापारी-वर्गके वीच अेकताकी वकालत करते हुओ अन्होंने कहा: 

“लेकिन मुझे स्पष्ट करने दीजिये कि मैं व्यापारियोंके लिओे 
जिस भेकताकी सूचना कर रहा हूं अुस भेकताका अद्देश्य सेवा होना 
चाहिये, शोपण नहीं । आधुनिक पूंजीपतियोंकी जिघर कुछ समयसे काफी 
निदा की जाती रही है। लोगोंकी असी धारणा हो गयी है कि 
अनका ओक पृथक वर्ग है। लेकिन प्राचीन कालमें परिस्थिति बिलकुल 
भिन्न थी। अगर हम प्राचीन कालके वैश्यके कार्योका विश्लेषण करें, 
तो हम पायेंगे कि ओन्हें व्यक्तिगत लांभके बजाय सामाजिक भलाओके 
लिओं अत्पादन और वितरणका कतेव्य सौंपा गया था। अपनी सारी 
सम्पत्ति वह राष्ट्रके हितके लिओ ओक संरक्षकके रूपमें रखता था। 


विद्येप प्रतिनिधित्व ५८९ 


पूंजीपति यदि अपना वास्तविक कार्य पूरा करना चाहते है 








शापकार्क रूपम ने रहकर समाजके सेवक्ोके रूपमें रहना चाटिय। 
अगर ना अपना कंतच्य ४ आर असका - लक रत 

गर हम अपना कतव्य समझें और बुसका पालन करें, तो साम्यवाद 

या ० बोलशे सा, विज्ष्म तल सकता पर न + ह के 

या बालशंविज़्म नहीं पनप सकता। में तो यहां तक वहूंगा कि कपने 


कर्तव्यकी मुपेक्षा करके हम खुद ही साम्यवाद और बोलशेविज़्मको 
बढ़नेके लिओ अपजाओ्‌ जमीन प्रदान करते है। अगर पर हम अपने कर्तव्यको 


समझें और ब्ुसका श्रद्धापूर्वक पालन करें, तो मुझे पूरा भरोसा ई कि 
हम समाजकों कओ वुराणयोंसे बचा सकते हैं। में बता चुका हैं छि 
हमारा बच्चा कार्य अुत्यादन कौर वितरण करना है। . . . आाश्षिये, 


हम समाजकी सेवाके लिखे ब्ुत्यादन ओर वितरण करें। हम जीयें 
ओआर यदि सबके हितके लिख्रे हमें अपना बलिदान भी करना पटे तो 
बुसके छिओं तैयार रहें।” 


| 
;६ 


यंग्र थअिडिया, १९-१२-२९; पृ० ४१३ 


५७ 


विद्योष प्रतिनिधित्व 


[छन्दनकी दूसरी गोछमेज परिषदकी फेदरल स्ट्रक्चर कमेटीमें दिये 
हुओ गांधीजीके ओक विनम्र शिकायत  नामसे छपे दूसरे भाषणमे ।] 





अब मैं आुपधारा पांच--विशद्येप वर्गोक्ते विशेष मतदार मंडसोों 
प्रतिनिधित्व पर आता हूं। वालिग मताधिकारमें मजदूरों और क्षुनके जंसे 
वर्गोक्रे खास प्रतिनिधित्वकी कोओ जन्ूरत नहीं है; विसका कारण में आपको 
समझाकूंगा। कांग्रेसकी या मूक गरीबोंकी बहू लिच्छा ब्िलदुछ नहीं है कि 
जमींदारोंसे अुनकी मिल्कियत छीन ली जाय। वे तो केब यह चाहते हूँ रि 


जमींदार मजदूरोंके संरक्षक वन जायं। मेरे खबालसे जमीदारोंकों श्िस 
ब्रातका गौरव महसूस करना चाहिये कि आुनकी रैयत, थे छासों ग्रामवासी, 
वाहरसे आनेवाले लोगों या अपनेमें से किसीके वजाब जमींदारोंकों ही अपने 
प्रतिनिधि चुनना पसंद करती है। 

जअिसलिशे जमींदार अपनी रैबतका साथ ्॒ससे भत्य बौद सुस्दर 
क्या हो सकता है? लेकिन अगर जमींदारोंने बह जाग्रह इसा 
सभाओं हों तो दोमें से केकमें अबबा भेक सभा हो सो झुसमें अुतके शाम 


>> ०. 


अतिनिधि छिये जायें, तो वे सचमुच झगटड़ेकगा बीज बोयेंगे। कौर में आसा 


१९० आथिक. और औद्योगिक जीवन 


करता .हुं कि जमींदारों या जैसे किसी वर्गकी तरफसे जैसी मांग नहीं की 
जायगी। ; 


यंग जिडिया, ८-१०-११; पृ० २९६, २९८ 


पर 
वेध परिग्रह : 

अपरिग्रह अस्तेयके साथ जुड़ा हुआ है। कोओ चीज मूलमें चुराओ 
हुओ न हो तो भी अुसे चोरीका माल ही कहा जायगा, यदि हम अुसे 
बिना जरूरतके अपने पास रखते हैं।,परिग्रहका अर्थ है भविष्यके लिओे 
व्यवस्था करना। कोओ सत्य-शझोधक, प्रेमपत्थका पथिक, कलके लिये कोथी 
वस्तु नहीं रख सकता। औरश्वर कलके लिओ कुछ भी जमा नहीं रेखता। वह 
वर्तमानके लिओ जितना आवश्यक हो अुतना ही पैदा करता है, अससे अधिक 
कभी पैदा नहीं करता। जिसेंलिओे यदि हमें अुसकी शक्ति और व्यवस्थामें 
विश्वास है, तो हमें जिस वारेमें निश्चित रहना चाहिये कि वह हमें अपनी 
नित्यकी रोटी दे देगा, अर्थात्‌ वह हमारी हर जरूरत पूरी कर देगा। सन्तों 
और भक्‍तोंने, जिनका जीवन जिस प्रकार श्रद्धामय रहा है, अपने अनुभवसे जिस 
श्रद्धाको सही पाया है। औरवरीय कानून मनुष्यको अुसकी दैनिक आजीविका 
देता है, भुससे अधिक नहीं देता । जिस कानूनके हमारे अज्ञान या अवहेलनाके 
कारण असमानताओं पैदा हो गजी हैं और अनसे तरह तरहकी मुसीवतें हमें 
अठानी पड़ती हैं। अमीरोंके पास अनावश्यक चीजोंके भंडार भरे रहते हैं 
जिनकी आऑन्हें जरूरत नहीं होती और मिसलिओे जितकी अवहेलना और 
वबरबादी होती है। भुधर करोड़ों लोग जीविकाके अभावमें भूखों मरते हैं। 
यदि हरेक अृतनी ही चीजें अपने पास रखें जितनीकी अुसे जरूरत हो, तो 
किसीकोी भी तंगी न रहे और सब संत्तोषसे रहें। आज तो अमीरोंको गरीबोंसे 
कम असन्‍्तोष नहीं है। गरीब आदमी छूखपति वनना चाहता है और छखपति 
करोड़पति वनना चाहता है। सन्तोषकी वृत्तिको सर्वेत्र फैलानेकी गरजसे धन- 
वानोंको अपरिग्रहकी दिश्ञामें पहल करनी चाहिये। यदि वे अपनी संपत्तिको 
ही साधारण मर्यादाके भीतर रखें, तो भी भूखोंको आसानीसे खानां दिया 
जा सकता है और वे भी अमीरोंके साथ साथ सन्तोषका पाठ सीख छेंगे। 
अपरिभ्रहके आदर्शकी सम्पूर्ण सिद्धिकी शर्ते यह है कि पक्षियोंकी तरह मनुष्यके 
पास कोओ आसरा न हो, कोओ वस्त्र न हो और कलके लिओ भोजन- 
सामग्री न हो। वेशक असे अपनी रोजकी रोटीकी जरूरत होगी, मगर असे 
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जुटाना ओश्वरका काम होगा, अुसका नहीं। भिस आद्श तक विरले ह 
छोग पहुंच सकते हैं। भूपरसे असंभव दिखाओ देनेवाले जिस आदझंसे हम 
साधारण जिज्ञासुओंको दूर नहीं भागना चाहिये। हमें किस मादर्शकों सद 
दृष्टिमं रखना चाहिये और असके प्रकाशमें अपने परिग्रहकी जांच करः 
रहना चाहिये तथा असे कम करनेका प्रयत्न करना चाहिये। सच्ची सम्यत 
आवशध्यकताओंकी वृद्धिमें नहीं है, परन्तु जान-बूझकर और स्वेच्छापूर्वक आनव् 
घटानेमें है। जिसीसे सच्चे सुख और सनन्‍्तोपकी वृद्धि तथा सेवाशवितिक 
वृद्धि होती है। मिस कसौटी पर कसकर देखनेसे हमें मालूम होता है 
हम आश्रमवासियोंके पास बसी बहुतसी चीजें हैं, जिनकी जरूरत हः 
साबित नहीं कर सकते और भ्षिस प्रकार हम अपने पड़ोसियोंको चोरी करनेक 
प्रतोभन देते हैं। 

शुद्ध सत्यकी दृष्टिसे शरीर भी ओेक परिग्रह . ही है। यह सच कत् 
है कि भोगकी भिच्छाके कारण आत्माके लिओं शरीरोंकी सृष्टि होती है 
जव यह भिच्छा मिट जाती है तव फिर घरीरकी आवश्यकता नहीं र 
जाती और मनुष्य जन्म-मरणके कुचकऋसे मुक्त हो जाता है । आत्मा सर्व-व्यापः 
है; भुसे पिंजड़े जैसे शरीरमें बन्द रहने या आस पिंजड़ेके खातिर बुरा 
करने या किसीके प्राण लेनेकी भी चिन्ता क्यों करनी चाहिये? जिस प्रका 
हम संपूर्ण त्यागके आदर्श तक पहुंच जाते हैं और जब तक दरीर रहत् 
हैं तब तक सेवाके काममें अुसका अपयोग करना सीखते हैं, यहां तक 
सेवा, न कि रोटी, हमारे जीवनका आधार वन जाती है। हम केवल सेवाः 
लिओ खाते, पीते, सोते और जागते हैं। जैसी मनोवृत्तिसे समय पाकर ह 
सच्चा सुख और आनच्ददायक दृष्टि प्राप्त होती है। हम सबको जिस दृष्दि 
कोणसे आत्म-निरीक्षण करना चाहिये। 

हमें याद रखना चाहिये कि अपरिग्रहका सिद्धान्त वस्तुओंकी भां। 
विचारों पर भी लागू होता है। जो मनुष्य अपने मस्तिष्कको व्यर्थ ज्ञान 
भर लेता है, वह आस अमूल्य सिद्धान्तका भंग करता है। जो विचार ह 
ओश्वरसे विमुख करते हैं, या अुसकी ओर नहीं ले जाते, वे हमारे मार्ग 
बाबक होते हैं। जिस सम्बन्धर्में हम गीताके १३ वें अध्यायमें दी हअ 
ज्ञानकी व्याख्याका विचार कर सकते हें। वहां हमें यह वताया गया 
अमानित्व (नम्नता) आदि ज्ञान है, अन्य सब कुछ अज्ञान है। यदि यह से 
सच है--और अिसके सच होनेमें कोओ शंका नहीं है--तो आज ह 
ज्ञान समझकर जिसे गले लगाते हैं वह सब निरा अज्ञान है और भिर 
लिओ अससे कोओ लाभ होनेके वजाय केवल हानि ही होती है। जिस 
दिमाग भटकता है और अन्तमें खाली हो जाता है। असन्तोप फैठता 
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और अनर्थ बढ़ते हैं। कहना न होगा कि यह जड़ताकी वकालत नहीं है। 
हमारे जीवनका ओक भेक क्षण मानसिक या शारीरिक प्रवृत्तिसे भरा होना 
चाहिये। परन्तु वह प्रवृत्ति सात्त्विक, सत्योन्मुख होनी चाहिये। जिसने अपना 
जीवन सेवाके लिओं अर्पण कर दिया है, वह ओक क्षण भी बेकार नहीं रह 
सकता। परल्तु हमें सत्प्रवृत्ति और दुष्प्रवृत्तिमें भेद करना सीखना होगा। 
सेवापरायण मनुृष्यको यह -विवेक सहज ही प्राप्त होता है। 


फ्रॉम यरवडा मंदिर; प्रक० ६ 


५९ 
वेध परिग्रहका बचाव 


प्र०--- जब तक धन-दौलत है, हर हालतमें, अुसकी हिफाजत भी 
होनी चाहिये। फिर क्‍या वजह है कि आप जिस चीजकों समझ नहीं पाते? 
प्रत्येक स्थितिमें हिंसासे बचे रहनेका आपका आग्रह बिलकुल अव्यावहारिक 
और असंगत है। मेरे विचारमें अहिंसा कुछ चुने हुओ लोगोंके ही कामकी 
चीज हो सकती है। 

अ०-- जिस सवालका जवाब किन पृण्ठोंमें और यंग खिडिया 
में भी कओ वार किसी न किसी रूपमें दिया जा चुका है। लेकिन यह ओेक 
सनातन सवाल है। जिसलिओ मेरा काम है कि जितनी बार यह पूछा जाय, 
में जिसका जवाब दूं। और, जब प्रश्नकर्तके समान सच्चे जिज्ञासु पूछते हैं, 
तब तो जवाब देना ही चाहिये। मेरा दावा यह है कि आज भी, जब 
हमारे समाजकी रचताका आधार सोच-समझकर अपनाओ हुओ अहिसा नहीं 
है, सारे संसारमें मनुष्य-जाति ओक-दूसरेकी भलमनसाहत पर ही जी रही 
है और अपनी दौलतको बचाये हुओ है। अगर जैसा न होता तो दुनियामें 
बहुत ही थोड़े और बहुत ही क्र आदमी बचे होते। लेकिन हकीकत यह नहीं 
है। परिवारमें लोग परस्पर स्नेहके बन्धनमें वंधे रहते हैं। और परिवारोंकी 
तरह ही सम्य माने जानेवाले मानव-समाजमें राष्ट्रोके अछम अल्य दल भी 
परस्परके जिन बन्धनोंसे बंधे हुओ हैं। फर्क जितना ही है कि वे जीवनमें 
अहिंसाके नियमकों सर्वोपरि नहीं माचते। जिसका मतलव यह हुआ कि 
अभी अन्होंने जिसकी असीम शक्तियोंकी थाह नहीं छगाओ है। मैं यह कहूंगा 
कि अब तक सिर्फ अपनी जड़ताके कारण ही -हम यह मानते रहे हैं कि 
अहिंसाका संपूर्ण पालन अपरिग्रह आदि संयमस्यूचक ब्रत्तोंको धारण करनेवाले 
कुछ जिनेगिने लोग ही कर सकते -हैं। वात यह है कि अगर हमें अहिंसाके 


बंध परिग्रहका बचाव १९३ 


क्षेत्रमें नित-नजी शोध करनी हो और मानव-जाति पर झासन करनेवाले 
जिस सनातन और महान नियमकी नयी नयी शक्तियोंका समय समय पर 
संसारकों परिचय कराना हो, तो असके लिखे यम-नियमोंका पाकन आवश्यक 
है। अगर संसारका यही सर्वेश्रेप्ट नियम है, तो यह सबके लिओ कल्याण- 
कारक होना चाहिये। जो अनेक असफलताओं हमारे देखनेमें आती हैँ 
वे जिस नियमकी नहीं, क्षिसका पालन करनेवालोंकी हैं। क्योंकि अुनमें से 
कमियोंकों यह पता तक नहीं रहता कि थे जाने-अनजाने जिस नियमके अधीन 
वरत रहें हैं। जब मां अपने बच्चेके छिओं खुद मरनेको तैयार हो जाती 
है, तो वह अनजाने ही जिस नियमका पारकन करती है। मैं पिछले पचास 
वरससे लोगोंको यह समजझाता रहा हूं कि वे जिस नियमकों समझ्न-वूझ्कर 
अपनायें और असफल होने पर भी जिसके पालनमें दत्तचित्त बने रहें 

पचास वर्पषके जिस प्रयोगका परिणाम आइचर्यजनक हुआ है और अहिसामें 
मेरी श्रद्धा भुत्तरोत्तर बढ़ती गजी है। मैं दावेके साथ कहता हूं कि छंगातार 
प्रयत्त करते रहनेसे ओके समय वह आयेगा, जब छोग सर्वत्र ओमानदारीसे 
कमाये हुओ धनका स्वेच्छासे आदर करेंगे और भुसकी रक्षामें सहायक होंगे। 
जिसमें शक नहीं कि यह वन पापका धन न होगा और जिसमें असमानताओंका 
वह अआद्धत प्रदर्शन भी न होगा जिसमें आज हम घिरे हुओ हैं। अहिसाके 
ब्रतधारीको अन्याय और अनीतिसे कमाये जानेवाले धनसे आतंकित न होता 
चाहिये, क्योंकि अुसके पास हिसाका सफल प्रतिकार करनेके लिओ सत्याग्रह 
और असहयोगका अहिसक वस्त्र मौजूद है। जहां कहीं जिस दस्त्रका सचाओके 
साथ पर्याप्त अुपयोग किया गया है, वहां हिसक झस्त्रोंकी कोओ आवश्यकता 
ही नहीं रह गओ है। अहिसाके संपूर्ण शास्त्रकों जनताके सामने रखनेका 
दावा तो मैंने कभी नहीं किया। अुसके लिओ अैसा दावा कभी किया भी 
नहीं जा सकता। जहां तक मैं जानता हूं, किसी भी भीतिक श्ञास्त्रक्े छिओ 
यहां तक कि गणित जैसे निश्चित झ्ास्त्रके लिआ्रे भी, अस तरहका दावा 
नहीं किया जा सकता। में तो ओक सत्य-शोधक मात्र हूं और प्रइनकर्ताकी 
तरह सत्यकी जिस शोधमें मेरा अनुसरण करनेवाले मेरे कुछ साथी भी हैं। 
अपने जिन साथियोंको मैं आमंत्रण देता हूं कि सत्यकी भिस अत्यन्त कठिन 
किन्तु अतिशय रसपूर्ण झोवमें वे मेरा साथ दें। 


हरिजनसेवक, १५-२-४२; पृ० ४३-४४ 
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१०० 
अन्यायपुर्वेक कमाये हुओ धनका त्याग 
[ श्री महादेव देसाआओके साप्ताहिक पत्र 'से। | 


ग्रमसेवक विद्यालयके विद्यारथियोंकी ओरसे ओक प्रश्न यह पूछा गया था : 

४ लोगोंके अन्यायपूर्वक कमाये हुओ घनको कैसे छीवा जाय ? समाजवादी 
यही करना चाहते हैं।” 

गांधीजीने जवाब दिया: “जिस वातका निर्णय कौन करेगा कि यह 
त्यायपूर्वकं कमाया हुआ है और वह अन्यायपूर्वक ? जिसका निर्णय तो केवल 
अन्तर्यामी ओश्वर ही कर सकता है या फिर धनिकों और निर्धनोंके द्वारा 
नियत किये गये योग्य विशेषज्ञ जिसका निर्णय कर सकते हैं।। पर अगर 
तुम यह कहते हो कि सभी तरहकी मिल्कियत और घन-दौलतका रखना 
चोरी है, तो फिर सभीको अपनी अपनी संपत्तिका त्याग कर देना चाहिये। 
क्या हमने यह त्याग किया है? यह आशा रखकर कि दूसरे हमारा अनुसरण 
करेंगे हम खुद संपत्ति-परित्यागका आरम्भ कर दें। आन छोगोंके लिशओे, 
जिनका यह विश्वास है कि आुतकी खुदकी संपत्ति अन्याय-अजित है, जिसके 
सिवा दूसरा कोओ मार्ग ही नहीं। 


हरिजन, १-८-३६; पृ० १९३, १९५ 


१०१ 
अगर धनवान संरक्षक न बने तो 


प्र० --- आप कहते हैं कि राजा, जमींदार या पूंजीपति संरक्षक (ट्स्टी) 
बनकर रहें। आपके खयालसे क्‍या असे राजा, जमींदार या पूंजीपति 
अभी मौजूद हैं? या वर्तमान राजा वगरामें से किनन्‍्हींके जिस प्रकार बदल 
जानेकी अआम्मीद है? 

अ०-- मेरे खयालसे असे कुछ राजा, जमींदार और पूंजीपति आज 
भी हैं। मिसका मतलब यह नहीं कि वे पूरे पूरे संरक्षक वन चुके हैं। 
लेकिन अुनकी गति अुस ओर है। यह पूछा जा सकता है कि क्‍या वर्तमान 
राजाओं और दूसरे लोगोंसे गरीबोंके संरक्षक वननेकी आशा रखी जा सकती 
है। यदि वे अपने आप ट्रस्टी नहीं वन जाते हैं, तो परिस्थितिका जोर जबर- 
दस्ती अुनसे यह सुधार करा छेगा। हां, वे संपूर्ण विनाशको आमंत्रित करें तो 
दूसरी वात है। जब पंचायत-राज स्थापित हो जायेगा, तो छोकमत वह काम 
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करेगा जो हिंसा कभी नहीं कर सकती । जमींदारों, पूंजीपतियों और राजाबोंकी 
वर्तमान सत्ता तमी तक कायम रह सकती है, जब तक साधारण छोग अपनी 
खदकी ताकतको अच्छी तरह पहचान नहीं लेते। यदि छोग जमींदारी या 
पंजीवादकी बराओके साथ असहयोग कर दें, तो वह निष्प्राण होकर मर 
जायगी। पंचायत-राजमें पंचायतकी ही वात मानी जायेगी और पंचायत 
अपने बनाये हुओ कानूनके जरिये ही काम कर सकती है। 
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हालके अआत्तर प्रदेशके दौरेमें मुझे जितना हर्ष जिस वातको देखकर 
हुआ आुतना और किसी वातसे नहीं हुआ कि कभी युवक जमींदारों और 
तालकेदारोंने अपने जीवनको काफी सादा बना लिया है और देश्यभक्त्तिपूर्ण 
अत्साहसे प्रज्वलित होकर वे किसानोंका भार कम कर रहे हैँ। मेंने बहुतसे 
जमींदारोंके कथित अत्याचारोंके भयंकर वर्णन झुने थे और यह भी सुना था 
कि वे तरह तरहके मौकों पर किस तरह जायज और नाजायज कर वसूल 
करते हैं, जिसके परिणामस्वरूप किसानोंकी स्थिति विलकुछ गुरामकी-न्सी हो 
गओऔ है। जिसलिओ जिस तरहके कभी नौजवान तालुकेदार जब मेरे देखनेमें 
आये, तो मुझे सानंद आइचर्य हुआ। 

परन्तु जिस सुधारके और आगे बढ़ने और संपूर्ण होनेकी जरूरत है। 
अुनमें से अच्छेसे अच्छोंके और किसानोंके बीच अभी भी अक वड़ी खाजओी है। 
जो थोड़ासा काम किया गया है अुसके लिओ अनके मनमें अहंकार-मूछक 
कृपाकी और आत्म-संतोपकी भावना भी है, जो नहीं होनी चाहिये। असल 
वात यह है कि कुछ भी किया जाय, वह किसानोंकों अुनका हक देरसे लौटा 
देनेके सिवा और कुछ नहीं है। यह वर्णाश्रम धर्मकी भयंकर विक्रतिका परि- 
णाम है कि तथाकथित क्षत्रिय अपनेको श्रेष्ठ मानता है और गरीब किसान 
परम्परागत निक्ृप्टताका दर्जा चुपचाप यह मानकर स्वीकार कर छेता 
है कि असके भाग्यमें वही लिखा है। यदि भारतीय समाजको शान्तिपूर्ण मार्गे 
पर सच्ची प्रगति करनी है, तो धनिक वर्गको निश्चित रूपसे यह स्वीकार कर 
लेना होगा कि किसानके भी वैसी ही आत्मा है जैसी अनके है और अपनी 
दौलतके कारण वे गरीबसे श्रेप्ठ नहीं हैं। जैसा जापानके अमरावोंने किया 
अुसी तरह अन्हें भी अपने आपको संरक्षक मानना चाहिये। अनके पास जो 
घन है अुसे यह समझकर अन्हें रखना चाहिये कि अुसका आपयोग अन्हें अपने 
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संरक्षित किसानोंकी भछाओके लिओ करना है। अुस हालतमें वे अपने 
परिश्रमके कमीशनके रूपमें वाजिव रकमसे ज्यादा नहीं लेंगे। जिस समय 
धनिक वर्गके सर्वथा अनावश्यक ठाठवाट और फिजूलखर्चीमें तथा जिन 
किसानोंके वीचमें वे रहते हैं अुनके गंदगी भरे वातावरण और कुचल बालते- 
वाले दारिद्रथमें कोओ अनुपात नहीं है। भिसलिओ ओक आदर्श जमींदार किसा- 
नका बहुत कुछ वोझा, जो वह अभी अठा रहा है, अेकदम घटा देगा। वह 
किसानोंके गहरे संपर्क आयेगा और आअुनकी आवश्यकताओंको जानकर आस 
निराझाके स्थान पर, जो अनके प्राणोंको सुखाये डाल रही है, आनमें आशाका 
संचार करेगा। वह किसानोंके सफाओ और तन्‍्दुरुस्‍तीके वियमोंके अज्ञानकों 
दर्शककी तरह देखता नहीं रहेगा, वल्कि जिस अज्नानको दूर करेगा। किसानोंके 
जीवनकी आवश्यकताओोंकी पूर्ति करनेके लिओ वह स्वयं अपनेको दरिद्र बना 
छेगा। वह अपने किसानोंकी आर्थिक स्थितिका अध्ययन करेगा और जैसे 
स्कूल खोलेगा, जिनमें किसानोंके वच्चोंके साथ साथ वह अपने खुदके बच्चोंको 
भी पढ़ायेगा। वह गांवके कुओं और तालावकों साफ करायेगा। वह किसानोंकी 
अपनी सड़कें और अपने पाखाने खुद आवश्यक परिश्रम करके साफ करना 
' सिखायेगा। वह किसानोंके वेरोकटोक जिस्तेमालके छिओें अपने खुदके बाग 
नि:ःसंकोच भावसे खोल देगा। जो गैर-जरूरी अिमारतें वह अपनी मौजके 
लिये रखता है, अुनका अपयोग अस्पत्ताल, स्कूल या असे ही दूसरे कामोंके लिओे 
करेगा। यदि पूंजीपति वर्य कालका संकेत समझकर सम्पत्तिके बारेमें अपने 
जिस विचारकों बदल डाले कि अुस पर अुसका औशब्वर-प्रदत्त अधिकार है, तो 
जो सात लाख घूरे आज गांव कहलाते हैं अन्हें आनन-फाननमें शान्ति, 
स्वास्थ्य और सुखके धाम बनाया जा सकता है। मेरा दृढ़ विश्वास है कि 
यदि पूंजीपति जापानके अमरावोंका अनुसरण करे, तो वह सचमुच कुछ 
खोयेगा नहीं और सब कुछ पायेगा । केवल दो मार्ग हैं जिनमें से पूंजीपतियोंकों 
अपना चुनाव कर छेना है। ओेक तो यह कि पूंजीपति अपना अतिरिक्त 
संग्रह स्वेच्छासे छोड़ दें और अुसके परिणामस्वरूप सबको वास्तविक सुख 
प्राप्त हो जाय। दूसरा यह कि अगर पूंजीपति समय रहते न चेतें, तो करोड़ों 
जाग्रत किन्तु अज्ञान और भूखे लोग देशमें जैसी गड़बड़ मचा दें जिसे जेक 
वलशाली हुकूमतकी फौजी ताकत भी नहीं मिटा .सकती। मैंने यह आशा 
रखी है कि भारतवर्ष जिस विपत्तिसे बचनेमें सफल रहेगा। अआत्तर प्रदेशके 
कुछ नौजवान तालकेदारोंसे मेरा जो घनिष्ठ संपर्क हुआ है, अुससे मेरी यह 
आशा बलवती वनी है। 
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